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मनुष्य ओर अन्य आणियोंमे जो अनेक भेद हैं उनमे बुद्धिका 
मेद महत्वपूर्ण है। मलुष्यके बहुतसे कार्य बुद्धिमुलक होते हैं। 
“इसी बुद्धिके कारण वह कई बातें सोचा करता है। उन्नति और 
अवनति, लोक और परलोक, धम और अँधर्म, नीति और 
अनीतिकी कल्पनायें इसी बुद्धिने पैदा की हैं । बह इस ल्लोककी 
बातोंसे सतुष्ट नहीं होता, परलोककी बातें भी बह सोचता है । 
धमे क्या है अधसे क्या है, नीति क्या है अनीति क्या है, उन्नति 
क्या है अवनति क्या है, इत्यादि बातोके भी पीछे वह पडा रहता- 
है । बुद्धि और तन्मूलक भेदोके सिवा मनुष्य और अन्य प्राशियो- 
में एक भेद ओर है । केवल शारीरिक पालन-पोषण और, रक्षणके 
लिए वह अपने जननी-जनक पर अन्य प्राणियोंसे बहुत अधिक 
अवलम्बित है । परिणाम्र यह होता है कि अनेक प्रकारकी 
सामाजिक व्यवस्थायें उसे निमोण करनी पडती है। बिना ससाज- 
के उसका पालन-पोषण ओर रक्षण नहीं हो सकता । और फिर ज़ब 
उस सामाजिकतापर बुद्धिका प्रभाव पड़ता है; तब मनुष्य अपनी 
अनेक प्रकारकी उन्नतिकी बाते सोचने लगता है। और शीघ्र ही 
वह यह ससार क्या है, हम कोन हैं, हमे यहा क्‍या करना है, मानव 
जीवनका क़्या उद्देश हो सकता है” इत्यादि प्रश्नोकों सोचसै 
लगता है । मनुष्य-जीवनके उद्देशकां विचार उत्पन्न होनेपर छसे 


( ख ) 


मानना पड़ता: है कि भौतिक उन्नति ही मनुष्यकी परमोज्नति नहीं है, 
उसकी परमोन्नति भानेसिक है और उसका स्वरूप नैतिक या 
धार्मिक है। भीतिक इ्तुष्णेंकी हाप्टइथकताओले बह मु नहीं 
हो सकता, उसकी आवश्यकतासे वह अपना पिण्ड छुडा नहीं 
सकती | तथापि वह यह जरूर चाहता है कि मेरी उन्नतिकी 
सीमा इन्हींमें न समाप्त हो, इनसे में आगे बढ़ेँ । फलत 
भौतिक उन्नति साधन बन जाती है, साध्य होती है नेतिक या 
धार्मिक उन्नति और यह प्रश्न तो बिना समाज़के सिद्ध 
हो ही नहीं सकर्ता। जब पालन पोषण ओर रक्षणका प्रश्न 
समाजके विना हल हो नहीं सकता, तब उचन्नतिका प्रश्न 
समाजके बिना कैसे हल हो” सकता है ? इतला ही नहीं 
समाजके विना किसी प्रकारकी उन्नतिका विचार उसके 
मनमें नहीं उत्पन्न हो सकता। उन्नतिकी आवश्यकता और 
उसके स्वरूपका ज्ञान वह समाजसे ही प्राप्त करता है । इसलिए 
समय समयपर उसे सोचना पड़ता है कि किस प्रकारकी सामा- 
जिऋ व्यवस्थासे मेरी परमोन्नति हो सकेगी । ऐसे सोचनेवाले 
पुरुष सब देशोमे हो गये हैं। हमने अपनी इस पुस्तकमें श्रीस यानी 
यूनानके अ्रसिद्ध दाशनिक अफलातूनके “रिपब्लिक” “पोलिदि- 
कस” तथा “लॉज ” नामक श्रथोंमे बर्शित आदर्श सामाजिक 
व्यवस्थाओ कः हिन्दीःससारको परिचय करानेका प्रयत्न किया है । 

जो कोई हमारी इस पुस्तकको ध्यान पूर्वक पढेगा उसे यह 
अवश्य देख पड़ेगा कि उसके अनेक तत्वोका, विशेषकर '“रिप- 
ल्लिक' नासक अन्धमें बताई आदश्श सामाजिक व्यवस्थाके तत्त्वो- 
का, समावेश हम हिन्दुओंकी सामाजिक व्यवस्थामें अवश्य हुआ 


( ग ) 


था । यह बात इसने यथा स्थीन पर तुलना करके कुछु/स्पष्ट करनेका 
प्रयत्न किया है | यदि “रिपब्लिर्क/ और “लॉज” की सामाजिक 
व्यवस्थाओका एकभ्र विचार किया जाय, ओर फिर यदि भ्रीसकी 
प्राचीन सानवी और भोगोलिक परिस्थितिपर ध्यान दिया जाय, 
तो हमे यह अच्छी वरह जेंच जावेगा कि हमारे ऋषियों, मैनियों 
और स्मृतिकारोंने जिस व्यवस्थाफ़ा विकास ओर प्रस्थापन किया 
था, वह बहुत ही बुद्धिमूलक थी । उसमे मानव-जीवनके अन्तिम 
उद्देशके विकासके लिए अवसर था, उसके द्वारा मानव-जीवन 
आपने अन्तिम उद्देशक्ी ओर धीरे धीरे अभधैसर हो सकता था 
ओर प्रत्यक्ष जीवनक्ी समस्त व्यक्तिगत और सामाजिक आवश्य- 
कताओंकी पूर्ति उचित ओर श्म्नन्तिमूलक उपायोसे दो सकती 
थी। आज लोग उस सामाजिक व्यवस्थापर बेतरह बिगड छठे 
हैं। कही कोई हिन्दू समाजमे स्लियोरी दशों देश्वकर उन पृज्य 
धुरखाओंकों गालियोंकी बौछारोंसे स्मरण करते हैं, तो कहीं स्पृश्य 
अस्पृश्य, उश्च ओर नीच, वर्गोंके भेदके कारण उन्हे मनमाने 
कोसा करते हैं। परन्तु यह कहाँतक उचित है इस बातका विचार 
बहुत थोड़े करते हैं । स्थान ओर काल दोनोंके अनुसार परिखिति 
बदलतीन्रहती है। तथापि यदि हमने अपने जीवनके उद्देशोको 
भली भाँति सोच समझ लिया है, तो यह भी सोच सकते हैँ कि 
अमुक परिस्थितिमें किस प्रकारडी साम्युजिक ,योजनार्से उन 
उद्देशोकी पूर्ति होगी ९ पाश्चात्योके ससगंसे हम अपनी रीतियोंको 
एकदम हानिकारक, कष्टकारक, बेकास, अन्यायमूलक आदि 
सब कुछ कहने लगे । पर हमने कभी यह भी सोचनेका कष्ट 
उठाया कि हमारे उद्देशोकी पूर्ति करनेवाली कौनसी सामाजिक 
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व्यवशथा हो सकती है ? जब कोई कुश्ता या कोट बनाना द्वोता है, 
तो दर्जी प्रत्येफ़े अगकी लबाई भौडाई और मुठाईका तो विचार 
करता ही है, नपर ख्ारे शरीरकी बनावटका ओर अगद्ञत्यगके 
सम्बन्धोंका भी विचार उसे करना होता है । यदि वह ऐसा न 
करे ब्तो अच्छा और उपयोगी वस्र न तैयार होगा। यही 
बात सामाजिक व्यवस्थाकी है । एक बार जो व्यवस्थारूपी 
वस्र बन चुका है, उसे तो हम आज निकाल कर फेंक 
नहीं दे सकते। यह कांये किसी भी मानवी शक्तिके बाहर 
है। किसी भी देशमे ओर किसी कालमे मनुष्य ऐसा करनेमे 
समर्थ नही हो सकता । हाँ, वह उसमे सुधाररूपी जोड़-तोड कर 
झकता है । इन जोड़-तोडोफो करते समय उस वस्नके मूल 
उददेशोंको न भूलना चाहिये । उन्हे स्मरणमे रखकर ही सुधारके 
कार्यमे लगना चाहिये। हिन्दू समाजके सुधारका जो काम अब 
तक हुआ है, वह बहुधा उद्देशैहीन रहा है । इतना ही नहीं किन्तु 
उसके उद्देशोकों जाननेका बहुत कम प्रयत्न किया गया है। इसी 
कारण समाजमे अनेक सुधारक ओर सुधारविरोधक दल पैदा हो 
गये हैं। यदि हम अपनी सामाजिक व्यवस्थाका तात्विक विवेचम 
करने लगें, तो हमारे अनेक कलह शान्त हो जावेंगे। हुस्न यह तो 
नहीं कह सकते कि समस्त हिन्दू समाजको ये तत्व सिखलाये जा 
सकते हैं और वे उन्हे समझ सकते हैं। तथापि यदि हमारे 
समाज छुधारक अपने कार्योंके उद्देशोंकों अच्छी तरह समझ 
लेंगे तो वे सवेसाधारणको भी उन्हे समम्ाकर. बता सकेंगे और 
इस प्रकार रुकी हुई भ्रगतिकी हमारी गाड़ी आगे बढ़ सकेगी । 
यदि हमने सांमाजिक व्यवस्थाके तल्लोपर विचार न किया, तो 


( छा ) 

हममे अनेक कलह तो उत्पन्न डोंगे ही, पर यह * भी दोनेकी समभा- 
वना है कि हमोरी गाडी उद्देशहौल मार्गसे जानेके कारण किसी 
दिन किल्ली भयानक खडुसे गिरकर इतनी चकब्नाचूरः हो जावेगी 
कि फिर उसे हम किसी प्रकार न सुधार सकेंगे । इससे यह स्पष्ट 
है कि समय समयपर हमे समष्ठिरूपसे अपने कार्योंपर विज्लांर 
करना चाहिये। छेखक आशा करता है कि अफलातूनके भनन्‍्थोंका 
जो विवेचन इस पुस्तकमें क्रिया गया है, उससे इस विचार-कार्यमें 

हिन्दूसभाजको कुछ सहायता मिलेगी। लेखकका विचार है कि 
जीवनके मूल उद्देशोंकी दृष्टिसे हिन्दुओकी साब्गाजिक व्यवस्थाकी 
मीमासा की जाय ओर उसमे यह दिखलाया जाय कि डसमें 
कहाँ कहाँ किस प्रकारके सुधारोंकी,आवश्यकता है। परन्तु ेखक/- 
यह कह नहीं सकता कि यह कार्य उससे हो सकेगा या नहीं । 
इसके लिये सपत्ति, समय और श्रम्की बहुत आवश्यकता 
है और इन तीनोका इस छेखर्कके पास अभाव है। इस 
पुस्तकको पढकर कदाचित्‌ कोई समानधसमों पुरुष यह 
काय करनेको अग्रसर हो। यदि इस पुस्तकको पढनेसे 
दो चार भी पुरुषोको हिन्दुओंकी सामाजिक व्यवस्थापर 
विचार करनेको बाध्य होना पड़ा, तो छेखक अपना श्रम सफल 
सममेगा । कार्योंके पहले विचार उत्पन्न होते हैं | और इस लेखक- 
का पूण विश्वास है कि एक बार यदि विचार उत्पन्न हुए तो 
उनकी गतिको रोकनेकी शक्ति किसीमे नहीं है। इसलिए बह 
समाज-घुरघरोंकों अपनी ओर खींचे विना न रहेगी। इस 
विचार-कायमें कुछ सहायता मिले इसलिए इस छेखकने 
हिन्दुओंकी सामाजिक व्यवस्थापर एक परिशिष्टात्मक लेख इस 
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'पुस्तकमे जोड़ दिया है। आशा है इस पुस्तकके पाठकोंको उससे 
कुछ लाभ अवश्य होगा | तात्विक विवेचन जितना अधिक दोगा 
अतना ही हमे लप्ष्म होगा । इसी आशासे यह पुस्तक प्रकाशित की 
जाती है । 

० इस पुसतकके लिखनेमे ॥॥7050 फरक्0९9/ कृत “9796 
20!006%)! 77४8079” न्ञाभक पुस्तकसे विशेष सहायता मिली है | 
जिसे अफलातूनके “रिपब्लिक” नामक प्र थका विशेष अध्ययन 
करना हो, वह 3०४०४ छूत मूल पुस्तकके अलुवादको तथा 
१6४00७४7 के/००॥प7७४ 0॥ 70%प०॥९ को पढ़े । सामान्य 
लोगोंके लिये /777080 28977७' की उपरिलिखित पुस्तक यशथेष्ट 

“डोगी। हमें तो इसी पुस्तकसे विशेष सहायता मिली है, पर विवेचन 
में हमने यथेष्ट खततन्नताले काम लिया है । 

रिपब्लिक' का विवेचन तथा 'हिन्दुओकी सामाजिक व्यू- 

वैसा नामक लेख कुछ थोड़ेस हेरफेरके साथ पहले “सरखती' 


क मासिक पत्रिकामें छुपे थे । शेष भाग पहले पहल ही छप 
शहे है । 


लेखक । 


विषय-सूची । 


विषय 
प्रस्तावना 


पहला भाग | 


प््छ 


अफलौतूनकी जीवनी तथा उसके भ्रन्थोंकी विंचार-पद्धति । 


(१ ) अफछातवूनकी जीवनी 
(२ ) उसके अन्धोंकी विचार-पद्धति 
दूसरा भाग | 
“रिपब्लिक' नामक भ्रन्थका विवेचन । 
(१ ) आदश समाज-व्यवस्थापके मूल तत्व 
(२) इस आदश समाजकी शिक्षा-पद्धति 
( हे ) एक-कुटुस्ब-पद्धति 
(४ ) इस आदर्श समाज व्यवस्थाकी आलोचना 
तीखरा भाग । 
'पोलिटिकस' नामक प्रन्थका विवेचन । 
(१ ) समाजके लिए निरकुश राज्य सत्ताकी आवश्यक्ता 
(२) इस सिद्धान्तकी आलोचना 
चौथा भाग । 
“लॉज”” नामक ग्रन्थका विवेचन । 
( १ ) इस अन्धके सामान्य तत्त्व 


(२) सामाजिक सम्बन्धोंका विचार 


(६ ) शासूत्न-व्यवस्था 
(४) नियम विधान-मीमांसा 
(५) शिक्षा-पद्धति 
पाचवों भाग । 
उपसहार । 
डउपसहार 
परिशिष्ट 


अनुक्रमणिका 
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पहला भाग । 
अफलातूनकी जीवनी तथा उसके ग्रंथोंकी विचार-पद्धति | 


पहला अध्याय । 


अफलातूनकी जीवनी | 


अफलातूनका जन्म आशेन्‍्सके एक प्राचीन कुलीन घरानेमे 
ईसाके पू्थ ४२८ वर्ष (वि० पू० ३७१) के लगभग हुआ था। 
उसके मातपक्ष ओर पितृपक्त दोनों बहुत ऋलसे उच्च गिने 
जाते थे और उन्होंने आ्ेन्सके शासनकाय में यथेष्ठ भाग लिया 
था। अफलातूनके कुलके राजनीतिक विचार अल्लुदारकी 
अपेक्षा उदार ही विशेष रूपसे थै। सोलोन नामक प्रसिद्ध 
व्यवस्थापक अर्थात्‌ कानून बनानेवालेसे उसके कुलका सम्बन्ध 
था और उस कुलकों इस सस्बन्धका उचित अभिमान था। 
यदि उसके विचारोपर किसी सम्बन्धका प्रभाव पडा होगा 
तो सभवतः इसी समस्बन्धका पडा होगा । 

'शिष्य' शब्द्का जो वास्तविक अर्थ है उस अर्थम अफलातून 
खुकरातका शिष्य नहीं था। परन्तु बहुत प्रारभिक अवश्थासे 
ही खुकर[त-पथके लोगोसे उसका सम्बन्ध था। पहिले तो कदा- 
चित्‌ उसने प्रत्यक्ष रूपसे राजनीतिके अखाडे मे उतर कर कुछ कर 
दिखानेका विचार किया था, परन्तु जब खतच्य विचारोके फ्रति- 
पादनके कारण सुकरात जैसे सत्पुरुयषको औधेन्सकैं| शासकौने 
सत्युदूरड दिया, तब उसके सारे सूल विचार बदल गये | अब 
उसने दर्शनशासत्रके पठन-पाठनमें अपना जीवन व्यतांत 
करनेका विश्वार किया। ईसाके पूर्व ३८७ (वि० पू० ३३०) वर्ष 
तक बह अपने प्रारभिक ग्रन्थ रचनेमे लगा था। इसी कालमें 


र्‌ अफलातूनकी सामाजिक व्यवस्था । 


अपोलोजी ',.'कियो', 'भोटेगोरस्र', ओर कदाचित्‌ 'रिपब्लिक' 
के कुछ धारमिक भागोंकी रचना हुईं। यह काम उसकी 
तीससे चालीस धर्षकी अवसाका काम हैं। जान फ्डता है 
कि इस काममे उसने अपने विचारोके विकासके लिये यथेष्ट 
श्रमत भी किया। ऐसा कहते हैं कि वह मिश्रदेशको गया 
था। “रिपण्लिक'में जिस भ्रमविभागके तत्वका प्रतिपादन है, 
उसकी कह्पना कदाचित्‌ मिश्रसे ही उसे सूझी हो, क्योकि उस 
देशमं लोगोके कार्यघूलक श्रेणीविभाग थे। इसापूथं ३८७ वर्षमे 
बह कदाचित्‌ इटली और उसके दक्तिणके 'सिसली” द्वीपको 
गया था। 'सिसलो' द्वीपमं पायथोगोरस नामक दाशेनिकके 
-विचारोंका यथेष्ट श्रभाव था। यहीपर सायरेक्यूसके निरकुश 
शासक डायोनीशियससे उसकी भेट हुईं थी । अफलातूनने उसे 
अपने 'रिपब्लिक' नामक शभ्रस्थके विचारोकी शिक्षा दीक्षा देनेका 
अयजल्ञ किया था। उसने डायोनीशियसकी निरकुश शासन- 
प्रणालीका खणश्डन तथा उसके अन्यायका विरोध किया। इस 
कारण उक्त निरकुश शासक अफलातूनसे बहुत अप्रसन्न हुआ 
ओऔर उसने उसे स्पार्टाके राजदुतके हाथ सौंप दिया। इस 
राजदूतने उसे गुलामके बतोर बंच डाला । उचित द्वव्य देनेपर' 
इस गुलामीसे उसकी मुक्ति हुई और बह आशेन्‍लको लौट 
गया। यहाँ आकर उसने एक विदापीठ खोला। उसकी 
आशुके शेष चालीस वर्ष इसी सखाके सश्चालनमें व्यतीत हुए। 
इस प्रश्चार जो अफलातून ईसा पूर्व ३८६ (बि० पू० ३२६) 
वर्षतक केवल झुकरातके विचारोंका समर्थक और विवेचक 
तथा एक लेखक था, वह अब एक दार्शनिक तथा एक दार्श- 
निक विद्यापीठका सचालक होगया । इस समयतक आधेन्‍्स 
मानों श्रीसका विश्वविद्यालय ही होगया था। इसके पूर्थकी 


अफलातून्ञकी जीवनी । ३ 


शताब्दीका उसका साम्राज्य नष्ठ होगया था, पर जसने जो उस 
शताब्दीम नही पाया था वह सब--यानी सारे ग्रीसके व्यापार 
और धिद्याक़े केन्द्रथानका मान--अब पाथा । अफलातून 
तथा आयसोक्रेटीजके विद्यापीठमे सारे ग्रीसके विद्यार्थी आकर 
शिक्षा प्राप्त करते थे। अफलातूनके विद्यापीठके पाञ्यश्लममे 
गणितकी प्रधानता थी। दर्शन-शाख््रका परिचय पानेके लिये 
रेखा-गणितिके ज्ञानकी आवश्यकता समभी जातीथी। एक 
वेयाकरण लिखता है कि अफलातूनके द्र्वाजेपर यह लिखा 
था--रेखागणितसे अनभिज्ञ पुरुष यहाँ न आव,” किन्तु इस- 
का यह अर्थ न करना चाहिये कि उसके दाशेनिक विचारोपमे 
केवल औपपत्तिक विवेचन था ओर जिस प्रकार अरास्तूने 
अपने ग्रथोंमे विकासवादका उपथोग किया उसका अफलातू- 
नके विचारोम पता ही न था, उसने भी घविकासवादका थोडा 
बहुत उपयोग और विवेचन अचश्य किया, ऐसा स्पष्ट प्रतीत 
होता है। परन्तु खेद है कि विद्यापीठमे उसने भिन्न भिन्न 
विषयोका जो विवेचन किया उसका पता हमें नहीं मिलता, 
वह सारा नष्ट होगया है। जब हम यह सोचते है कि उसके 
विचारोका वास्तविक ओर परियूर्ण विकास यही हुआ होगा 
तब तो हमें यह हानि बहुत भारी जान पड़ती है। उसके 
जो ग्रथ अवशिष्ट है वे सवादात्मक है ओर उनमें कुछ विशिष्ट 
सिद्धान्तोका ही विवेचन है। परन्तु जैसा कि हम कह चजुके हैं 
उसके सपूर्ण दार्शनिक विचारोका विकास घिद्यापीष्मे ही हुआ 
2 इन विचांरोके विकासका कोई विवरण अब प्राप्य 
नही हे । 

यद्यपि अफलातूनने विज्ञानके मिन्न भिन्न अज्लोके अध्ययन& 
पर जोर दिया था, तथापि उसकी सारी शिक्षाका मूल उद्देश 


४ अफलातूनकी सामाजिक व्यवस्था । 


नेतिक विकास था। श्रीसके अश्रृल्य दाशनिकोके समान उसने 
भी सारा ज्ञान व्यवहारके लिए ही सिखाना चाहा--उसकी 
दार्शनिक शिक्षाक्‍त्र उद्देश था कि उसके द्वारा प्रत्येक मलुष्य 
अपनी जीवन-यात्राका वाध्ष्विक मार्ग जान सके ओर तदलु- 
सार अपना जीवन-यापन करनेकी स्फूर्ति उसे हो। मलुष्य- 
का वैयक्तिक नैतिक विकास! और “मनुष्य जातिकी सेवा! ही 
उसके विचारोके मुख्य उद्देश थे। डसका कहना था कि मलु- 
प्यका निजी नेतिक विकास विचारोफे सहसा परियवतंनसे 
अथवा मनोरागोकी लहरके वश होनेसे नहीं हो सकता। 
वह केवल शने, शने, अभ्यास ओर अध्ययनसे ही हो सकता 
है। परन्तु जब कभी वह विकास होता है तब हमारे जीवन- 
'में बडा भारी परिवर्तन देख पडता है और उससे मनुष्य 
जातिकी सेवाकी दीक्षा प्राप्त हो जाती है। इस सम्बन्धमे हमें 
पक बात स्मरण रखनी चाहिये। आज हम मनुष्य जातिकी 
'खेवा' का जो श्रर्थ करते हें उस अर्थमे अफलातूनने इन शब्दों- 
का उपयोग नहीं किया है। उसके शिष्य उपदेश देनेका काम 
तथा “सामान्य सामाजिक कार्य” न करते थे--वे प्रत्यक्ष 
राजकीय क्षेत्रमे उतर कर राजकीय कार्मोके सचालनका और, 
आवश्यकतानुसार, प्रत्यक्ष राज्यशासनका काम करते थे। 
'समाज-सेचा' का उनका यही अर्थ था। 

अफलातूनका उद्देश 'दाशनिक शासक! बनानेका था। 
बह चाहता,आ कि थह दाशेनिक शासक केवल कानूनके शब्दा- 
लुसार नहीं किन्तु अपनी विकसित बुद्धिके अनुसार शासनका 
कार्य करे। यदि यह उद्देश सिद्ध न हो तो उसकी इच्छा थी कि 
दाश्शनिक व्यवस्थापक तैयार किये जायें जो अपनी विद्वत्ता 
ओर चुद्धिमत्ता कानूनमें ढ्वेंस रेल कर भर दे। रिपब्लिक! 


अफलातूनकी जीवनी । प्‌ 


नामक भअ्न्थमे उसने प्रथम जुद्देशकी खिद्धिका प्रयत्न किया 
है और 'लॉज” नामक ग्रन्धथमे दूसरे उद्देशकी सिद्धिका । परन्तु 
इससे क्वोई यह न समझे कि उसके ये समस्त बिचार केवल 
'खयाली दुनियां ! की बाते थी और उन विचारोके प्रचारखे 
धत्यक्ष कुछ भी काये न हो सका । वाश्तवम उसका विद्याप्मीठ 
राजकीय कार्योंकी शिक्षाका केन्द्र था और उसके शिष्योमेंसे 
अनेकोने राज्य सचालकका ओर व्यवस्यापकका काम किया । 
विधापीठसे निकल कर उसके शिष्योंने भिन्न मिन्न राज्याोमे 
सुध्यवा स्थापित करनेका प्रथल किया। 

अफलातूनके बाद जेनोकेटीज नामक पुरुष उसके विद्या- 
पीठका सचालक हुआ। इस व्यक्तिने प्रसिद्ध सिकन्द्रके 
कहनेपर उसे राजाके कार्योंकी- शिक्षा दी ओर आशेन्‍्सके 
राजकीय कार्योंमे प्रत्यक्ष भाग भी लिया। श्रीसके पूषें और 
पश्चिम, दोनों ओर, इस विद्यापीठका यथेष्ट प्रभाव पडा। एक 
बातमे तो इसका प्रभाव खूब गहरा और खायी रहा--यूनानी 
काननूके विकासमें इस विद्यापीठका अच्छा हाथ रहा । खय 
अफलातूनने अपने तत्वोके अनुसार श्रीसके कानूनका प्रणयन 
और परिवतेन करनेका प्रयत्न किया था। ऐसा ज्ञान पडता 
है कि तत्कालीन भीसपर 'रिपब्लिक' की अपेक्षा 'लॉज” नामक 
प्रथका अधिक प्रभाव पडा। 

अफलातूनके कार्य इतनेम ही समाप्त नही होते। साठसे 
सत्तर वर्षकी अवस्थातक सिसलीम उखने अपने तत्वोको 
प्रत्यक्त व्यवहारमे लानेका प्रयत्न किया था। तत्कालीन राज- 
कीय परिखितिके सम्बन्ध मनन करनेसे उसकी यह हृढ 
धारणा होगयी थी कि राज्योकी शासनव्यवस्थाओ'का जब- 
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तक पहले सिरेसे परिवर्तन न किया जाय, तबतक राजकोय 
ससारका खुधार न होगा। उसका यह विश्वास होगया था 
कि जबतक तत्वश्ञानका साम्नाज्य नहीं स्थापित होता #तबतक 
न्‍्यायकी विजय न होगी और इसके लिये यह आधश्यक है कि 
या जो तत्वशञानी ही राजा हो या राजा लोग तत्वज्ञानी बने । 
ईसा पूर्व ३८७ ( वि० पू० ३३० ) वर्षमे जब वह इटली ओर 
सिसलीको गया तब इन्ही उपरिलिखित विश्वारोका सस्कार 
उसके मनपर पडा हुआ था। इस समय इन देशोभे बडा 
अन्घेर मचा हुआ था। परन्तु जब डियोन नामक व्यक्तिसे 
अफलातूनकी भेंट हुईं तब उसपर इसका इतना प्रभाव पडा 
कि शीघ्र ही उक्त व्यक्ति इसके विचारोमे दीक्षित होगया | बीस 
वष बाद जब प्रथम डायोनीशियसकी खत्यु हुई, तब द्वितीय 
डायोनीशियस खायरेक्यूसका राजा हुआ । अफलातूनके 
विचारोके प्रभावकी स्मृति डियोनके मनमे अब भी जाग्रुत थी, 
'इस कारण उसे ऐसा जान पडा कि इस दाशैनिकका मुझपर 
जैसा प्रभाव पड़ा है, बेसा ही डायोनीशियसपर पडे बिना 
न रहेगा। इस कारण द्वितीय डायोनीशियससे कह कर 
डियोनने अफलातूनको द्रबारमभे बुलवाया। खय डियोनने 
भी उसे लिखा था कि अब 'दाशेनिक राजा' बनानेका अवसर 
प्राप्त हुआ है। अफलातूनको इस कार्य सफलता पानेकी 
बहुत कम आशा थी, पर उसे यह अपना कतेंय जान पड़ा 
कि में अपने- विचाशोको प्रत्यक्ष कार्यकूपमें परिणत कर उचित 
कानून ओर शासन-ध्यवस्था तैयार करनेका प्रयत्न करूँ। आये 
अवसरको खोकर केवल '“बातूनी' कहलानेकी उसे लाज लगी | 
डूसे ऐसा जान पडा कि यदि दार्शनिक विचारोके असुसार 
प्रत्यक्ष कार्य कर दि्खिलानेम में आगा-पीछा करता हूँ तो उन 
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विचारोकी देंसी हुए बिना न,रहगी। अत उसने निमत्रण 
स्वीकार कर साठ वषकी अवख्थाम ईसा पू्े ३६७ (वि० पू० ३१०) 
वर्षमं खिसलीकों प्रस्थान कर दिया। *  «» 

इस समय यहा जो परिखिति थी वह कठिन तो अवश्य 
थी, पर उसके सुधारकी कुछ आशा भी थी। डायोनीशिवस- 
की अवध्धा इस समय बीस वषकी थी, अर्थात्‌ अफलातून 
जैसा चाहता था बेसा वह शासक न तो छोटी वयका था और 
न दत्तचिंच होकर शीघ्र शिक्षा अहण करनेके योग्य ही था । 
परन्तु उसमें एक बात अच्छी थी ओर वह यह थी कि उसके 
बापने उसे सावजनिक ससर्गसे दुर रखा था, इस कारण 
उसके मनपर नये विचारोका प्रभाव शीघ्र पड सकता था। 
इतना ही नही, वह स्थय यह कहर करता था कि दर्शनशाख्त्रके 
अध्ययनमें मुझे बडी रुचि है। सिसलीमे इतनी गडबडी मची 
थी कि उसके सुधारकी तथा कार्थजसे उसकी रक्षा कर वहाँ 
यूनानी विचारोके प्रभाव ख्थापित कैरनेकी अत्यत आवश्यकता 
थी। पर वास्तवमे वहाँ कुछ भी न बन पडा। जैसा ऊपर 
बतला चुके हैं, अफलातूनके मतम दशनशास्त्रकी शिक्षाफे लिये 
गणितका ज्ञान आवश्यक था। डायोनीशियस चाहता था 
कि मेरी शिक्षा शीघ्र समाप्त हो जावे । इसलिये वह अधीर हो 
उठा और अपने अध्ययनका कार्य उसे कष्टकारक जान पडा । 
परन्तु इससे भी बुरी बात यह थी कि इस राज़ाके द्रबारमे 
नित्य ऋगडे-फसाद और षड्यच्य होते रूते थेब फिर भी 
अफलातूनके दशनशाखत्रके अध्ययनपर डियोनने इतना जोर 
दिया कि डायोनीशियसने उसे अफलातूनके आनेके चार महीने 
के भीतर ही सायरेक्यूससे निकाल बाहर किया। इसके बाद 
कुछ समयतक अफलातून वहाँ बना रहा, पर सफलताकी उसे 
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कोई आशा भ थी। अन्तको ईसाके पूर्व ३६६ (विं० पू० ३०६ ) 
वर्षम। वह वचहॉसे आधेन्लकी ओर चल पडा। मार्गमे 
पायथोगोरीयन मथके आकीटस नामक म॑लुष्यसे उसकी भेट 
हुईं। इस मलुष्यने राजनीतिक क्षेत्रमे बडा काम किया था। 
इस्पले अफलातूनकी अच्छी मित्रता होगयी ओर इस मित्रतासे 
आगे चलकर उसे बडा लाभ हुआ। 
सारांश, अफलातून अपने उद्देशमे विफल हुआ। यद्यपि 
अफलातून डायोनीशियससे बराबर यही कहता रहा कि राज- 
कीय खुधारोमे हाथ लगानेके पहले अपनी शिक्षा पूरी कर लो, 
फिर भी उन दोनोमे कोई प्रत्यक्ष ऋगडा नहीं हुआ था। अफ- 
लातून जब सायरेक्यूससे बिदा होने लगा तब डायोनीशिय- 
+ स्नने उससे कहा था कि में तुम्हें यहाँ आनेके लिये फिरसे 
निमत्रण भेजेगा, डियोनको घापस बुला लेगा ओर तुम दोनो 
की सहायतासे सायरेक्यूसका सुधार करूँगा। अफलातूनके 
“बिदा होनेपर उन दोनोंमे एक वर्ष के भीतर ही पुन. पत्र-ब्यव- 
हार होने लगा, परन्तु पॉच वर्ष बीतनेपर ही अफलातून फिर 
वहाँ जासका | इस कालमे वह अपने विद्यापीठम॑ शिक्षणका 
काम करता रहा । उधर, डियोन देशनिकालेम ही अपना काल 
बिताता था ओर डायोनीशियस मनकी लहरके अनुसार अपना 
शाखाभ्यास किया करता था। अच्तमे ईसाके पूथे ३६१ वर्षमें 
डायोनीशियसने अफलातूनकों दूसरी बार निमन्नण भेजा, 
परन्तु डियोनको यही कहला भेजा कि अभी तुम एक वर्ष ओर 
सायरेक्यूसमे नही आ सकते। इस अबस्थामें अफलातूनको 
पहले पहल ऐसा जान पडा कि निमत्रणकों अस्वीकार कर 
देना चाहिये। परन्तु आकौंद्सके कहनेपर उसने निमत्रण 
खोकार कर लिया। डायोनीशियस कहा करता था कि भेंने 
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अध्यात्मशास्रोके रहस्योका अद्वगाहन कर लिया है, इसलिये 
सायरेक्यूस पहुँचनेपर पहले पहल अफलातूनने डायोनी- 
शियसको क समझभाया कि दर्शनशास्रका अध्यबन कितना 
कठिन कार्य है ओर उसके लिये कितने श्रम और समयकी 
आवश्यकता है। यह बात डायोनीशियसको न रुची । शीघ्र 
ही उन दोनोंके बीच डियोनके प्रशक्षपर फगडा होगया। परि- 
णाम यह हुआ कि अफलातून मानों सम्माननीय केदमे पड 
गया। वहॉले वह बडी कठिनाईसे आकीट्सके प्रवलोसे मुक्त 
होकर भीसको भाग सका। 

इस प्रकार सायरेक्यूसमें कुछ प्रत्यक्ष काय कर दिख- 
लानेके उसके प्रयल्लोका अन्त हुआ । तथापि इसके बाद दूस 
वर्षतक इस शहरकी शोचनीय परिरितिपर, प्रत्यक्ष कार्यकर्तके 
नाते न सही, केवल प्रद्चकके नाते उसका ध्यान बना रहा। ईसा- 
पूर्व ३६० ( वि० पू० ३०३ ) बर्षमें डियोनसे उसकी भेंट हुई। 
डियोन डायोनीशियसपर चढाई 'करना चाहता था। इसे 
कायम उसने अफलातूनकी सहायता मॉगी । पर अफलातूनने 
डायोनीशियस का नमक खाया था, इसलिये उसने उत्तर दिया 
कि में ऐसा नहीं कर सकता। इतना ही नही, दो तीन वर्ष बाद 
अफलातून और डायोनीशियसमे पत्न-व्यवहार भी होने लगा। 
उधर डियोनने आक्रमणकी अपनी तैयारी जारी रखी और 
उसमें अफलातूनके कई मित्र शामिल हो गये। यह आक्रमण 
सफल हुआ ओर ईसा पूर्व ३५७ वर्षमे साफरेक्यूसन्ले डायोनी- 
शियस भगा दिया गया। अब अफलातूनका मित्र ओर शिष्य 
डियोन वहॉका शासक हुआ, इसलिये अब ऐसा ज्ञान पडा 
कि वहाँ आदर्श दार्शनिक राज्यकी खापना होनेके मार्ग कोई 
कठिनाई नही रही । परन्तु चहों शीघ्र ही फिरसे भूगड़े-फसाद 
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उठ खडे हुए । अफलातून अपने अचुभवोसे कहा करता था 
कि सिसलीको कोई ढु,शाप अवश्य है। बात भी यही हुई । 
डियोन बड़ा दुखग्रही पुरुष था, इसलिये वहाँ ख़ूब आपसी 
भगडे पैदा हुए । अफलातूनने उससे बहुतेरा कहा कि साम- 
नीशिका अवलम्बन करना चाहिये, पर इस सदुपदेशका 
उसपर कुछ असर न हुआ । डियोनसे खभावसिद्ध व्यवस्था- 
पकका काम न हो सका। एक रूगडा होनेपर अफलातूनके 
विद्यापीठके एक विद्यार्थी केलिप्पसने डियोनको मार डाला । 
अब अफलातूनने डियोनके मित्रोकी लिखा कि तुम कानूनके 
अनुसार राज्यशासन करो और शासन-विधानके लिये तुम १० 
खद॒स्योकी एक समिति बनाओ । माना कि यह व्यवस्था 
आदशे न होगी, पर दाशंनिक व्यवस्थासे कुछ ही नीचे दर्जकी 
होगी । जब दाशेनिक व्यवस्थाकी स्थापना असभव है, तब 
उससे मिलती-ज्ुलती व्यवहाये व्यवश्याका जारी करना ही 
श्रयस्कर है। अफलातूनने झपना यह उपदेश डियोनके मित्रो- 
को कई बार लिख भेजा ओर उसने भूगडे-फसाद दूर करनेके 
लिये मिश्र राज्य (मिफ्सरड कांस्टिव्यूशन) के सघटनकी योजना 
भी उन्हे खुझाई | पर इससे कुछ भी लाभ न हुआ । 

अपने समयके राजकीय क्षेत्रमे प्रत्यक्ष या अप्रत्यक्ष रुपसे 
भाग लेनेका अफलातूनने जो भयत्ञ किया, उसका दिःग्दर्शन 
हो चुका। उसके प्रयत्न न तो कल्पनामूलक, 'खयाली', थे 
ओर न वे असभव «ही थे। यदि वह अपने कार्यमें सफल 
हुआ होता तो सायरेक्यूसको आदशे राज्य-सघटनका लाम॑ 
होता। फिर भ्रीसका प्रभाव उधर इतनी मजबूतीसे थापित हो 
जूता कि रोम या कार्थज्कों उसे उत्लाड कर बाहर करना 
असभव हो जाता। उसकी घिफलताका सारा दोष अकेले 
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उसी पर मढना ठीक नहीं है| कदाचित्‌ उसपर कोई यह 
दोष लगावे कि उसने डायोनीशियसके साथ बर्तावमे चतुर- 
ता न किलाई। ठीक है, किन्तु कौन कह सकता है कि किसी 
अन्य उपायका प्रयोग करनेसे सफलता अवश्य हुई होती ! 
अफलातूनके चातुर्यहीन कार्योंकी अपेक्षा डियोनका दुराफसह 
ही उसकी विफलताके लिये अधिक उत्तरदायी जान पडता 
है। परन्तु इससे भी कई दर्ज अधिक विफलताका कारण 
खिसलीकी सामाजिक परिलिति ही है। वहाँ विलासिताका 
साम्राज्य था, भूगडे-फसाद नित्य हुआ करते थे, नित्य ही 
नयी नयी रचनाय होती ओर बिगडती थी। तथापि वहों जो 
अनुभव अफलातूनने प्राप्त किये, उनसे उसे कुछ लाभ अवश्य 
हुआ, उनसे उसके सिद्धान्तोके बिकासमे सहायता मिली । 
जब ई० पूर्व ३८७ वर्षमे घह सिसली गया था तब बह दाशे- 
निक राजाके सिद्धान्तकों लेकर वहाँ पहुँचा था और उसे बहुत 
आशा थी कि अपने विचारोके अनुसार में वहाँ आदर्शनगरी 
स्थापित कर सकुँगा, ओर वहाँ निर्जीव कानूनकी आवश्यकता 
न रख कर फेबल सज्ञीव बुद्धिके अलुसार समस्त कार्योका 
सचालन करनेवाले 'दाशंनिक राजा! को अधिक प्रसन्न कर 
सकूंगा। उस समय बुद्धिकी स्वसमर्थता।' ओर मिरकुश 
शासनमे उसका पूर्ण विश्वास था। पर अन्तर उसे कानूनकी 
सर्वंसमरथता और मिश्र राज्य-खघटनमें विश्वास करना पडा | 
यद्यपि यह व्यवथा आदशे न जान पड़ी, तो भी यह बयवहाय और 
आदशंसे मिलती जुलती अवश्य दिखाई दी। इसका यह अर्थ 
नहीं कि शासनके काममें बुद्धिका उपयोग न करना ही उसे 
ठीक प्रतीत होने लगा। इसके विपरीत, अब भी शासनकायमें 
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बुद्धिका बहुत कुछ उपयोग उसे देख पडा। कानून तो चाहिये 
पर यह आवश्यक है कि लोग बलप्रयोगके_ भयसे नहीं, किन्तु 
उनकी आवश्यकता ओर ओचित्य देखकर उनका पालन करे | 
इसीसिये उसने प्रत्येक कानूनके साथ उद्देश्यविवेचक लस्‍्बी- 
चौडी अस्तावनाये ज्ञोडनेकी सूचना की है। इसका दिग्दर्शन हमें 
उसके 'लॉज' नामक भ्रथमे मित्रता है। यहाँ बुद्धि ओर कानून- 
के शासनोका सामञस्य करनेका प्रयज्ञ किया गया है । प्रस्ता- 
बनामें वे समस्त तत्व बताये है जिन्हें बुद्धि भ्दण कर सकती है 
ओर जिनके अनुसार कानून बना है। इस प्रकार यह भ्रस्ता- 
चना बुद्धि ओर कानूनके बीच सेतुका काम देती है। अफला- 
तूनके सिद्धान्तोके जो दो खरझूप देख पडते है, उनके बीच भी 
इस प्रकांरकी प्रस्तावना पुल जैसी ही है । 

उसके सिद्धान्तोके दूसरे खरूपकी कुछ छाथा हमें उसके 
'पोलिटिक्स' नामक अथमे देख पडती है। जब हमें दार्शनिक 
राजा' नहीं मिल सकता तर्ब कानूनकी सर्वसमर्थता, कानूनके 
अनुसार की हुई राज्यव्यवस्था, ही उत्तम समभनी चाहिये 
और इसक्िये कानूनोफको लिखित रूप देना आवश्यक है। 
इसी सिद्धान्तका पूर्ण विकास 'लॉज' में हुआ है। अपने प्रथम 
आदशको अब भी वह आदश मानता है, परः आदर्शकी 
प्राप्तिकी सम्भावना न होनेके कारण उसने कानूनकी और 
उसके रक्षकोकी शासनव्यवथा खुकाई है। सारांश यह है 
कि जो कुछ उसे झपने अनुभवोका सार भाग समझा पडा 
वह उसने हमारे लिये 'लॉज” नामक प्रथम बता दिया। 

परन्तु हमे यह न भूलना चाहिये कि अफलातून वास्तवमें 
दाशनिक था और अपनी आयुके अस्तिम भागमे दाश्शनिक 
परश्रोपए ही सोचा विचारा करता था। हमें यह सुपष्ट देख 
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पडता है कि जहाँ एक ओर बह,दाशनिक विचारोकी तरफ बडे 
जोरसे प्रवाहित होता था, वहाँ दूसरी ओर बह इस ससारकी 
व्यवहार्क बातोका विचार रखकर कुछ प्रत्यक्ष कार्य भी कर 
दिखाना चाहता था। प्रत्येक समझदार मजुष्यको भालूम है 
कि प्राय' सभी तत्वविचारकोंक्रो यही स्थिति होती है। हॉ., 
तात्विक विचारकी प्रवृत्ति उसमे अधिक बलवती थी, फिर भी 
कतेव्यका ज्ञान उसे ससारके व्यवहारतक्तेत्रम खीच लेगया था । 
अपने जीवनके अन्तिम दुश्खद्‌ कालमें बह अध्यात्मशाखके 
रहस्योपर सोचा करता था ओर उन्हींके सम्बन्धर्म लिखा 
करता था | उसके इन विचारोमे सुकरातका प्रभाव बहुत कम 
देख पडता है। व्यवहारात्मक बुद्धिकी अपेक्षा शुद्ध बुद्धिकी 
मीमांसा ही उनमें अधिक है। तथापि वह सदैव यही सम 
भता रहा कि मेने जीवनके प्रश्नेको एक नयी रीतिसे हल 
किया है। इसीलिये बह उन विचारोकी शिक्षा लोगोंको अन्त 
तक देता रहा ओर अध्ततक अपने उस 'मनोराज्य” की स्थाप 
नाकी आशा करता रहा जिसमे एक कुटुम्बत्वका तत्व परि- 
पूर्ण रूपसे सस्थापित हो चुका हो । 





दूसरा अध्याय । 
उसके ग्रंथोंद्ी विचार-पद्धति | 


अफलातूनके समस्त अथ प्रारम्भसे अन्ततक सवाद रुपमें 
लिखे गये हैं। अपने यहाँ भी प्राचीन कालके महाभारत और 
अर्वांचीन कालके तुलसीदासकृत राम-चरित-मानस जैसे बृह 
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हइन्थ भी सचाद रुपमें ही लिखे गये हैं। पर इनमें कुछ भेद्‌ 
है। अपने यहॉके इन प्रथोम बहुधा आख्यायिकाओका 
वर्णन है, जो कुछ तात्विक विवेचन है वह केवल झसुषगी 
है और उसका स्थान प्रधान विषयके वर्णनकी ह्ृश्टिसे गौण 
है ७ अपने यहाँ कथा-बोधके मिषसे तात्विक और धार्मिक 
बोध करानेका प्रयल्ल किया गया है। पर अफलातूनके सबा- 
दाम तात्विक विवेचनकी ही प्रधानता है। जो कुछ आख्या- 
यिकाये उनमें हैं, थे केवल उदाहरण-स्वरूप है। इन सवा- 
दोकी रीति सुकरातने प्रार्भ की थी। उसने किसीको जश्ानों- 
पदेश करनेका प्रयन्ञ नहीं किया। यहॉतक कि बह शानपर 
अपना अधिकार तक न दिखलाता था। वह केवल सुघुच 
ज्ञानको जागृत करना चाइता था--पृर्व स्थित ज्ञानको व्यक्त 
दशाम लाना चाहता था। मलुष्यके मनमें पहलेसे ही जो कुछ 
विचार रहते थे, उन्हीको वह अपने प्रक्षो हारा बाहर खींच 
निकालता था। अफलातूनभे भी अपने अ्रथोमे इसी रीतिका 
अवलबन किया है। मलुष्यके मनमे जिस प्रकारके भ्रश्नोत्तर उठा 
करते है, उन्हीका उसने द्द्वर्शन काया है--डसने केवल सुस- 
स्वद्ध विवेचन नही किया है । वह केवल लेखक ही नहीं, ब्या- 
ख्याता और शिक्षक भी था । जिन जिन विचारोका विवेचन वह 
शिष्योके समक्ष करता था, थे वे विचार अपने भ्रन्धे लिखते 
समय उसे अवश्य सूभते थे। प्रत्येक सथ्ा शिक्षक यही चाहता 
है के मेरे विद्यार्थी यथासमव सब बातें अपनेतई जाने और 
सोच, पर्त्यक्ष उन्हें बतलानेका मुझे बहुत कम काम पडे। लेखक- 
के नाते अफलातूनकों ऐसा जान पडा कि प्रत्येक मनुष्यफे मनमें 
_विचारोंका जिस क्रम और रीतिसे विकास होता है, डसीका 
अवलबन मुझे भी करना ठीक होगा। जिस प्रकांर दस पॉच 
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लोगोके बीच किसी विषयका विचार होता है, उसी प्रकार 
उसपर किसी व्यक्तिके मनमें प्रक्षोत्तर सूका करते हैं। पहले 
एक पक्षका म़रडन किया जाता है, फिर उसका खैण्डन किया 
जाकर दूसरे पक्षका मएडन होता है और अन्‍्तमे बह सत्यका 
ज्ञान प्राप्त करता है। सारांश, किसी व्यक्तिके मनमें प्रश्नोत्तर 
हारा अर्थात्‌ सवाद-रूपमें विचारोका विकास होता है। लेखन- 
मे बम लिये भिन्न भिन्न व्यक्तियोकी करपना कर ली 
गयी हे। 

नेतिक प्रश्नोपर स्वेसाधारणके जो विचार है, उनसे अफला- 
तून अपने विवेचनका आरभ करता है। फिर वह ऊपर 
बताये अजुसार खणडन-मणडन ओर श्रक्ष द्वारा सत्यका ज्ञान 
करा देता है । आजके शिक्षण-शाख्त्रम इन तत्वोका बडा भहत्त्व 
समझा जाता है। इस रीतिसे सीखे हुएए पुरुषको जो श्ञान 
प्राप्त होता है, वह स्पष्ट और परिपक्त रहता है। उसे ऐसा, 
नहीं जान पडता कि किसीने मुरझे कुछ बता दिया है और 
उसमे में अधे मलुष्यकी तरह विश्वास करता हूँ। जो कुछ 
ज्ञान वह इस रीतिसे प्रात करता है, वह वास्तव उसका ज्ञान 
है, वह आत्मसाव हुआ शान है। किसीके द्वारा जबरदस्ती 
लादा हुआ, किसीके कहेपर विश्वास रखकर पाया हुआ, शान 
वास्तवर्म हमारा! ज्ञान नही होता । उचित प्रश्नोत्तरों द्वारा 
जो ज्ञान 'जाग्रृत' होता है, वह “हमारा! हो जाता है, वह शान 
बाहरसे किसीके द्वारा हमारे मनमे जबरदौैती ट्रेंसा सा नहीं 
जान पडता । 

अफलातूनने अपनी विवेचन-पद्धतिमं तुलनाओका, उदा- 
हरणोका, बहुत उपयोग किया है। उसके समयमें मानवी, 
तत्वज्ञानके विवेचनमे भोतिक खशिके उदाहरणों द्वारा विषय- 
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प्रतिपादनकी परिपादीसी पड गयी थी । खुकरातने भिन्न भिन्न 
कलाओंके उदाहरणोका बहुत उपयोग किया है। ज्ञान और 
शिक्षाकी आवश्यकता बतानेके लिए वह धीवर या चिक्त्सिकके 
उदाहरणकी ओर बहुधा सकेत किया करता था। अफलातूनने 
भी इन दोनों प्रकारोंके उदाहरणोका यथेष्ट उपयोग किया है। 
झीवसष्टिके बहुतसे उदाहरण उसने अपने विचेचनमे समा- 
विष्ट किये है । “रिपब्लिक'मं तो कई सिद्धान्तोके समर्थन 
कुत्तेका उदाहरण अनेक बार आया है। परन्तु सुकरातके 
समान अफलातूनने भो कलाओके ही उदाहरण अधिक दिये 
हैं। राजकीय कार्योंको भी कला समझ कर उसने उनके लिए 
शानकी आवश्यकता बतायी है। उसके हारा की गयी राज- 
कीय तत्वकी समस्त मीमांस्तमे इस सिद्धान्तका बडा महत्व 
है। जिस प्रकार अन्य कारीगरोको अपनी अपनी कारीगरी 
अच्छी तरह जानना आवश्यक है, उसी प्रकार राजकीय क्षेत्रमे 
पडनेवाले पुरुषको, राज्य-घुरधरको, अपने कार्योका अच्छा 
शान होना आवश्यक है । 'रिपब्लिक' का यही मुख्य सिद्धान्त 
है । इसी सिद्धान्तको उसने कुछ आगे बढ़ाया है। जिस 
प्रकार किसी कल्ाविज्ञ़को उसकी कलाके कामोम नियमोसे 
जकड रखना ठीक नहीं, उसी प्रकार राज्य-धुरधरको अपने 
कामोर्म पूर्ण खतत्रता होनी चाहिये। इस प्रकार वह 'निरकुश 
शासन के सिद्धान्तपर पहुँचा है।अन्तको उसने उसी आधार- 
परः यह कहा हे” कि प्रत्येक राज्यघुरन्धर अपने समस्त 
समाजका भत्ता ही करेगा, क्योंकि प्रत्येक कारीगर अपनी 
कारीगरीकी चीजको उत्तम ही बनानेका प्रयत्न करता है। 


“इस प्रकार उदाहरणों द्वारा उसने अनेक सिद्धान्तोंका प्रति- 
पादन किया है। 


ज़के प्रन्थोकी विचार-पद्धति । १७ 


परन्तु हमे यह न भूलना चाहिये कि उदाहरणोका उपयोग 
कोई सरलत,कार्य नृहीं है और हमें सच्चे उदाहरणोके बजाय 
भूठे उद्दाहरण भी शीघ्र सूक सकते हैं। खय अफलातून भी इस 
कठिनाईमें कई बार पडा है ओर कई बार उसने भूठे उदाहरणो- 
का उपयोग किया है। जीवरूष्टिके जो उदाहरण उसने दिये 
है वे ठोक नही कहे जा सकते । ऐसे उदाहरणोसे तो कुछ भी, 
यहाँ तक कि 'जिसकी लाठी उसकी भैस” वाला सिद्धान्त भी, 
सिद्ध किया जा सकता है। इसलिए्ट हम यह कह सकते है 
कि उनसे कुछ भी सिद्ध नहीं होता । मजुष्य विचारधान प्राणी 
है। इसलिए बुद्धिहीन वर्गके प्राणियोके उदाहरण देकर हम 
कोई सिद्धान्त नही निकाल सकते | कलाओके उदाहरणोपर 
हम आजक्षेप कर सकते है। राज्यशासन कुछ चिकित्सा जैसा 
कार्य नही है। माना कि चिकित्सककों किताबी जुसुखोंके अजु- 
सार चलना ठीक नहीं है। पर इससे यह नहीं सिद्ध होता. 
कि राज्य-सचालकको भी बिना नियमोके, बिना कानूनके, 
अपना कार्य करना चाहिये। शरीरकी चिकित्सा और मनकी 
शिक्षा सब बातो एक सी नही हो सकती, पर अफलातूनने इन 
भेदोपर ध्यान नहीं दिया । थोडेमे हम कह सकते हैं कि अन्य 
कलाओके उदाहरण देकर राज्यशाखका या समाजशाख्त्रका 
विवेचन करना ठीक नहीं कहा जा सकता। तथापि हमें यह' 
न भूलना चाहिए कि अफलातूनके मनमभे राज्यसचालन अछन्य 
कलाओफे समान ही नही है, किन्तु खथ पर्क कला है। उसका 
खतत्र ज्ञान राज्यशासकके लिए आवश्यक है और उसका 
खतत्र विवेचन होना मनुष्य समाजके लिए लाभदायक है । 





दूसरा भाग | 
“रिपब्लिक' नामक ग्रन्थका विवेचन | 


पहला अध्याय । 


आदश समाज-व्यवस्थाका सूलतत्व--- 
खधमोनुसरण । 


कोई दाशंनिक कितना भी आदश विचारोबाला क्यो न हो, 
उसपर उसके कालकी परिस्थिति ओर विचारोका प्रभाव पड़े 
बिना नहीं रहता । अफलातूनके सम्बन्ध भी यही कहा जा 
सकता है। बात यह है कि प्रत्येक पुरुष अपनी परिस्थितिके 
अलुसार ही सोच विचार सकता है। उसीमें उसका पालन- 
पोषण होता है, इस कारण उसके कालकी परिखितिके 
विचार ओर आचारोका प्रभाव उसपर पडे बिना नही रहता । 
यदि वह किसी आदशेकी कल्पना भी करे, तो वह कल्पना 
उसी परिस्थितिसे पैदा होती या रगी रहती है । इस कारण 
किसी तत्वशके विचारोकोी यदि हमें ठीक ठीक समभना हो 
तो उसके कालकी समस्त परिस्थितिका थोडा परिचिय भधाप्त 
कर लेना नितान्त आवश्यक है । तत्कालीन परिस्थितिके 
परिचयके बाद ही हम जान सकते है' कि उसके विचारोका 
कितना भाग केवल उस काल या उस देशके लिए, जिसमें 
उसका जन्म हुआ था, और कितना भाग सर्वकालम तथा 
सर्च देशोमे सत्य हे। इसलिए हम अपने विवेचनके प्रारभमें, 
ओऔर आवश्यकतानुसार बीच बीचमें, अ्रफलातूनके समयकी 
सब प्रकारकी परिस्थितिका विचार करेगे । 


२२ अफलातूनकी साम[जिक व्यवस्था । 


अफलातृनके समयमे ग्रीसकी अवश्था ठीक न थी। 
विचार और आचार दोनों दष्टियोंसे लोगांकी अधोगति 
हो रही थी * पहले उसे ऐसा जान पडा कि भ्रचत्ित£ समा- 
जमे अच्छे अच्छे नियमों द्वारा सुधार करनेसे स्थिति ठीक हो 
जाझगी। परन्तु जब समाजके शासकोने उसके गुरु सुकरात- 
को विषका प्याला पिलाया तब तो उसकी समस्त आशा 
नष्ठ हो गयी ओर उसे ऐसा जेंचा कि जबतक समाजकी 
रचना नये सिरेसे न हो तबतक उसका ख़ुधांर न होगा और 
न मलुष्यकी नैतिक उन्नति ही सम्भव है । उस समय स्वार्थ- 
सिद्धिके विचारने बहुत जोर पकडा था और शासक अपने 
अधिकारोके बत्पर समाजकी भलाई करनेकी अपेक्षा अपनी 
निजी भलाई लि किया करते थे। अपनी अपनी तुम्बडी 
भरनेके विचार प्रत्येकके मस्तिष्क भरे थे और उसी प्रकार 
लोग आचरण किया करते थे । राज्यके उद्देश कुछ तो व्यक्तिके 
उद्देश हो गये थे । इतना पी नहीं, राज्यके अन्तर्गत अनेक 
भगडे उठ खडे हुए थे। राज्यके सूत्र बहुधा नवसिखुओके 
हाथमे थे। किसीको कुछ आवे या न आबे, कोई कुछ जाने 
या न जाने; उससे कुछ बन सके या न बन सके, किसी 
प्रकार जनताकों अपनी ओर भुकाकर वह राज्यके किसी 
पद्पर आरुढू हो जाता था और राज्यका काम भनमभाने 
ढह्से चलाता था। जिन राज्योंमें धनवानोका बोलबाला 
था, वहाँ ही यकृत बात थी, ऐसा नहीं। जहाँ जनताके 
हाथमे सूत्र थे, वहाँ भो यही बात थी और कुछ अशोौमे 
अधिक स्पश्ठरूपमें थी। धन्रवानोका राज्य-सूत्रके बलपरः धन 
इकहा करना स्व्राभाविक था । परन्तु जहाँ जनताका राज्य 
था, वहाँ भी वह लोक-शासन सत्र इसीलिए चाहती थी 


समाज-व्यवस्थाका मूलतत्व । २३ 


कि हमें राज्यका नहीं तो वहॉके धनी लोगोका ही घन 


लुटनेकों मिले। 

इसः अवस्थाम अफलातूनकों दो दोष देख पंडे। एक 
तो स्वार्थी नवसिखुण् राज्याधिकारी होनेके लिए मरे जाते थे। 
दुसरे, राज्यकी एकता और उसके उद्देशोका कही पता न था'। 
ऐसी स्थितिमें मन्ुष्यका नैतिक बना रहना अशकय था। इसके 
लिए समाजकी रचना बिल्कुल नये सिरेसे करनी आवश्यक 
थी | अफलातूनने ““रिपब्लिकर्म” यही भ्श्न हल करनेका प्रयत्न 
किया है। यह शन्थ वास्तवम मन॒ुष्य-जीवनकी एक उद्ध सम- 
स्थाकों हल करनेके लिए लिखा गया है। इस दृशष्टिसे इसे नीति- 
शास्रका प्रन्थ कहना चाहिए। इसके सिवा इसमे बिल्कुल 
पक नये समाजकी रचना की गयी-है। इसलिए इसे समाज- 
शासत्रका ओर साथ ही राज्य-विज्ञानका भी भ्रन्थ कह सकते है, 
क्योंकि किसी समाज या किसी राज्यके सदस्य हुए बिना 
नैतिक उन्नति सम्भव नहीं। नेतिक उन्नतिके लिए ज्ञानकी 
आवश्यकता है। बिना शानके सत्‌ और असतकी परख नहीं 
हो सकती । इसलिए इसमे अध्यात्मशासख्रके प्रश्नोका भी 
विचार करना पडा। लोग' ज्ञान किस प्रकार प्राप्त कर, 
इस प्श्नका भी उत्तर देना आवश्यक है और इस कारण इस 
ग्रन्थम इसका भी विचार आया है। मनुष्य-जीवनके लिए 
भोतिक वस्तुओंकी आवश्यकता होती है । इनपर लोगाकाु 
कितना ओर कैसा अधिकार रहे, इस प्रश्नका भी उत्तर 
इसमें आवश्यक हुआ। इस प्रकार यह भ्रन्थ पढनेवालेकी 
मन/जितिके अनुसार समाज-शासत्र, राज्य-विज्ञान, अध्यात्म- 
शास्त्र, शिक्षा-शासत्र, सम्पत्ति-शास््र आदि भिन्न भिन्न शाखोका 
स्वरूप भारण करता है। इस एक अ्रन्थकों लोग आवश्यकता- 


२४ अफलातूनकी सामाजिक व्यवस्था । 


नुसार इन भिन्न भिन्न शास्रोका ग्रन्थ कहते है। वास्तवम यह 
मजुष्य-जीवनकी उम्बरतम आवश्यकताकी पूर्तिका मार्ग दिख- 
लानेके लिए ही लिखा गया है। 

इस अन्थमें जो समाज-रचना द्खलायी गयी है, वास्तवमे 
उसके मुख्य तत्व दो दी है और थे उपरिलिखित मुख्य दो 
दोषोको दूर करनेके लिए अफलातूनको आवश्यक जान पड़े। 
पहले तो जो कोई काम करे चह अपने कामके लिए शिक्ता 
ओर योग्यतासे लायक हो | विना योग्यताके कोई काम करना 
ठीक नहीं । फलतः इसके लिएए यह आवश्यक होगा कि प्रत्येक 
पुरुष अपने गुणों के अनुसार किसी खास कामके लिए शिक्षा- 
द्वारा तैयार किया जाय । चाहे जिस नवसिखुणको चाहे जो 
काम न दिया जाय। दूखरे, खार्थप्लूलक भंगडोको दूर करने 
के लिए मेरा तेराका प्रश्ष ही यथावश्यक ओर यथासभव 
दुर कर दिया ज्ञाय। मुख्य श्रश्षके हल करनेके लिए ये जो 
दो उपाय बताये गये हैँ उनको अमलमे लानेके लिप्ट जो अनेक 
बाते अफलातूनको आवश्यक जान पडी, ओर जिनका दिग्द 
शंन ऊपर कर दिया गया है, उनका सविस्तर विवेचन आव- 
श्यक है । 

इसलिए अब भ्रश्न यह है कि किसी समाजके लिए किस 
किस प्रकारके कार्योकी आवश्यकता है। पहले तो समाजका 
शासन आवश्यक है, इसके लिए शासक चाहिए । दूसरे 
शत्रुओसे उसकी'रच्ता करना आवश्यक है, इसलिए योद्धा 
चाहिण। तीसरे, समाजका पोषण होता चाहिए, इसके लिए 
भौतिक वस्तु उत्पन्न करनेवाले लोग चाहिए । इन तीन प्रका- 
रकी बातोकी समाजको आवश्यकता है। इसलिए्0 लोगोंके 
तीन वर्ग होते हैं, शासक-बर्ग, योद्ध-चर्ग और उत्पादक-चर्ग । 


सम्नाज-व्यवस्थाका मूलतत्व । २० 


शासकवर्ग ऐसा चाहिए जो ज्ञान-पूर्ण हो और मानवान्त- 
गंत विकारोके परे हो,। इनका वर्णन भारतीय भाषामें यों कर 
सकते हेँथके समाजके लिए ब्राह्मण, ज्षत्रिय“और वैश्योंकी 
आवश्यकता हे& । परन्तु ये यदि सांसारिक आवश्यकताओंकी 
उलभनोम पडे तो अपने कार्य 'कोशल-पूर्वक' न कर सकेंगे'। 
अतः आवश्यक है कि सांसारिक आश्यकताओके ऋगडोसे ये 
बरी कर दिये जायें। विशेष कर शासक ओर रक्तक इनसे बिल 
कुल दूर रहे। इनके भरण-पोषणका कार्य राज्य अपने सिरपर 
ले ओर विचाहादिके भी भगडोम पडनेकी आवश्यकता इन्हे 
न रहे । यह आवश्यकता भी राज्य ही पूर्ण करे | इस प्रकार 
ये अपने कामोम 'कोशल' प्राप्त करनेके लिए दत्तचित्त रहेंगे 
यदि दूसरे प्रलोभनोके लिए अवकाश ही न रहा तो इनका 
ध्यान दूसरी ओर जावेगा ही क्यों ? ओर इनका ध्यान दूसरी 
ओर न गया तो कलहादिके लिए अवसर ही कहॉ रहा? 
यानी आन्तरिक भूगडोके कारण राज्यकी एकताफके नष्ट होने- 
का मौका न आवेगा । लोगोंके कार्योंके विशिष्टीकरणसे तथा 
सांसारिक आवश्यकताओंको पूर्ण करनेका भार राज्यके अपने 
ऊपर लेनेसे राज्यमें अशान्ति होनेका डर ही नहीं रहेगा। 
स्वार्थके कृुरण ही समाजके भगडे हुआ करते हैं. । यदि स्वार्थका 
धक्ष उत्पन्न ही नहों तो फिर कगडे किसलिए होगे ? प्रत्येक 
व्यक्ति अपने अपने शुणो' के अलुसार शिक्षा पाकर अपने 
कर्मोम लगा हुआ है ओर उनमे कुशलता प्रौप्त करना अपना 
कर्तव्य समझता है, फिर राज्यके भीतर मेलके स्थानमें बे-मेल 
किस प्रकार हो सकता है ? परन्तु अफलातून इतनेसे सन्तुष्ट 
& पाठक कृपया देखते जायेँ कि अफरलातूनकी आदर्श साभाजिक 
व्यवस्था हिन्दुओंकी सामाजिक व्यवश्थासे कहाँ दक मिलती जुछती है । 
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नही है। शासनका कार्य अत्यन्त महत्वपूर्ण है। उसके लिए 
उत्तम प्रकारके पुरुष चाहिए । केवल शिक्ञासे यह काम न हो 
सकेगा । इसके लिए चुनाव ठोक ठीक होना चाहिए | जिन 
लोगोपर अनेक प्रकारके मौफे बीत चुके है ओर जो सब 
प्रलोभनोमेंसे बेदाग शुजर चुके है, जिन्होंने यह दिखिला 
दिया है कि राज्यकी भलाई ही हमारी भलाई है, उन्हींके हाथ- 
में शासन-सूतच दिये जायें, वही शासन-कार्यके लिए चुने 
जायें । हम यह बतला ही चुके है. कि धन-दाराके भगडोसे 
वे दूर कर दिये जायें । फिर अब बतलाओ कि जिन शासकोके 
घर-द्वार अलग नही, पत्नी-पुत्र नहीं, माल-मिल्कियत नही, वे 
फ्यौकर स्वार्थ भागडाम पडेगे? उन्हें किसका पेट भरना 
है ? किससे उनका प्रेम है? माल मिल्कियत किसे देंगे ओर 
किसे खिलावगे ? साराश यह है कि प्रत्येक व्यक्ति अपना काम 
दत्तचित्त होकर करे। इसीको अफलातूनने न्याय! (जस्टिस) 
अथवा धर्म' कहा है---सामाजिक जीवनका यह मुख्य तत्व है । 

इस प्रसिद्ध श्रन्थका सारांश ऊपर आगया । परन्तु इतने 
से उसका अच्छा परिचय न होगा, अतः उसका कुछ विशेष 
वर्णन नीचे दिया जाता है। 

हम ऊपर एक स्थानपर कह छुके है कि तत्कालीन 
विचारोंके शानमें सत्य विचार फेलानेके इरादेसे यह अन्य 
लिखा गया था। इसी कारण इसमें तत्कालीन विचारोका 
स्थान स्थानपर  खराडन है। विशेष विस्तारके भयसे हम 
यहाँ उनका विचार न करेंगे । हम सीधे अफलादूनकेही 
विचार बतायेंगे। अफलातूनने एक राज्यके लोगोके तीन 
वर्ण-भेद बताये हैं, उसका विचार राज्यकी आवश्यकता की 
इृष्टिसे हुआ है। परन्तु उसी वबर्ग-भेदका विचार एक और 
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दश्टिसे हो सकता है। प्रत्येककी आत्मा या मनमे तीन प्रफार- 
के गुण होते है। वे है,बुद्धि, तेज ओर धासना । चुद्धिके द्वारा 
शान उत्पन्न होता है ओर उसके दारा परस्पर्के प्रति शुद्ध 
प्रेम उत्पन्न होता हे। इसका राज्यम बडा भारी महत्व 

है । यह गुण सात्विक हैे। इसके विपशसीत बासना है १ 
यह सुख और सनन्‍्तोषका आलुषक्षिक गुण है। इससे (काम- 
मूलक ) प्रेम, छुधा, तप्णा आदि विकार उत्पन्न होते हैँ । यह 
स्पष्ट ही है कि इसे तमोगुण कदना चाहिए। इनफे बीच वह 
रजोगुण है जिसे हमने तेज कहा है। शोर, दाचय जैसे गुण 
उससे उत्पन्न होते हे और बह युद्धके लिए प्रद्धत्त करता है । 
वह बुद्धिका भी सहकारी ऐे, क्योकि उसके कारण अधमे या 
अन्याय देखकर मलुप्यके मनमे सतत्विक क्रोध उत्पन्न होता 
है और धर्म या न्‍्यायके सामने बह भुकता है। प्र-्येकर्मे ये 
तीन गुण होते है। परन्तु जिसमें जिस गुणुकी प्रधानता 
रहती है, उसी प्रकार उसका चर्णुनँ किया ज्ञाता हे । सत्व- 
गुण-प्रधान पुरुष सात्विक कहलाता है, रजोगुण-प्रधान पुरुष 
राजस कहलाता है ओर तमोशुण-प्रधान तामस कहलाता है । 
उसी प्रकार प्रत्येकके 'कर्मः निश्चित होते है । थोड़ेम कह 
सकते हैं कि अफलातूनने भी गीता के 


ब्राह्मणक्षत्नियविशां शूद्राणों ऋअ् परन्‍्तप । 
कर्माणि प्रविभक्तानि स्वभाषप्रभवेगंगेः ॥ 


तत्वको अपनी सामाजिक व्यवस्थामें पूर्ण स्थान दिया है । 
हा, यहाँ शुद्रोक्के लिए कोई विशिष्ट स्थान नहीं देख पडता। 
शदोकी व्यवस्था केंक्‍ल तृतीय या भावी उत्पादक-चर्गकी 
परिचर्याके लिए ही शायद्‌ उसने की है। पहले दो वर्गौंफे लिए 
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उनकी बहुत कम आवश्यकता है। कारण स्पष्ट ही है। जिनके 
घर-द्वार, पत्नी पुत्र, माल-मिल्कियत नही, उन्हें निज्ञी व्यक्तिगत 
परिचयकि लिए शूद्रोकी आवश्यकता ही कहा ! शा्दद्‌ एकत्र 
भोजनादिके समय उनकी कुछ आवश्यकता अफलादूनने 
मानी है। तात्पर्य यह कि शूद्रोकि विषयम हम कह सकते है 
कि एक कुटुम्ब-पद्धतिके कारण उनकी विशेष आवश्यकता 
उसे न ऊँची ओर इसलिए उसने उनका विचार न किया। 
मुख्य तीन वर्गोके गुणों ओर कर्मोका विचार करीब करीब 
गीतामे दिये विवरण जैसा ही है-- 


शर्मोी दमसस्‍्तप, शोचं शाल्तिराजबमेव च॑ । 
ज्ञान विज्ञानमास्तिक्य ब्रह्मकम॑ खभावजम ॥ 
शो तेजो धघुतिददिय युद्धे चाप्यपलायनम्‌ । 
दानमीश्वरभावश्च क्षात्र कर्म स्वभावजम ॥ 
कषिगोरक्षवाणिज्यू वैश्यकर्म स्वभावजम्‌ । 


समाजकी दृशष्टिसे किसी एक कर्मको हीन फहनेसे दुर- 
बच्या पैदा होगी । इसलिए उसे भी 'स्वे स्वे कर्मरयमिरत 
ससिद्धि लभते नर: में दिया तत्व मानना पडा। जैसा 
ऊपर कह चुके है, यही उसके न्याय अथवा धर्मका मूलतत्त्व है। 

इसका सबसे प्रथम उपयोग शारीरिक आवश्यकताओकी 
पूर्तिम देख पडता है। यदि प्रत्येक मनुष्य अपनी सारी शारी- 
रिक आवश्यकल्नाये पूर्ण करनेका प्रयज्ञ करे तो बह अनेक 
कामोके कारण कोई भी काम अच्छा न कर सकेगा और कई 
काम ऐसे रहेगे जिन्हे वह कर ही न सकेगा । इसलिए आव- 
श्यक है कि अपनी योग्यताके अज्लुसार भत्येक मलुष्य एक ही 
काममे लगे, शारीरिक आवश्यकताओकी पूर्तिका कोई एक 
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ही काम ले । इस तरह उसमे वह कुशलता प्राप्त कर सकता 
है, और इसलिए उसे सरलतासे कर सकता है | इतना ही नही 
उसकी बनाई चीजें बहुत अच्छी हो सकती है*। इससे एक 
लाभ यह होता है कि सब लोग एक दूसरेपरः अवलस्बित रहते 
हैं, और इस कारण एक दूसरेसे बेंधे रहते हैं। परिणाम यहै 
हो सकता है कि सारे लोगोमे, यानी उस समाजमभे, उस 
राज्यमे, अच्छी एकता बनी रह सकती है। “रुवे सथे कर्मणि! 
अभिरत रहनेसे केघल ससिद्धि ही नही प्राप्त होती, बल्कि 
राज्यकी एकता भी हृढ होती है। एक एक कामके एक एक 
पुरुष-द्वारा सम्पन्न होनेसे अकारण और अनावश्यक होड दूर 
हो जाती है, ओर समाजमें बन्धनहीनता, कलह आदि नहीं 
देख पडती । 

वासनाकी पूर्ति इस प्रकार हुई। इसमें मजुष्यके तमोगुण- 
का उपयोग हुआ । प्रत्येक राज्यको सम्पत्तिकी उत्पत्ति और 
वितरणका नियमन करना पडता हैं। परन्तु एक तो राज्य 
केवल साम्पत्तिक ससथा नहीं है, वह केवल तमोशुर्णी या 
केवल बासनात्मक नही है। उसमें राजसशुण, तेज, भी है। 
दुसरे, प्रत्येक राज्यकों सम्पत्तिकी उत्पत्ति तथा रहनेके लिए 
भूमिकोी आवश्यकता होती है। भूमिके प्रश्नॉसे ऋणगडे खडे 
होते हैं। उसकी रच्ता करना अत्यन्त आवश्यक है। इसलिए 
योद्धाओकी आवश्यकता होती है और इस तरह राजस: 
गुणका भी, तेजका भी, उपयोग है। प्रश्न यह है कि आवश्य- 
कताके अज्लुसार योद्धा इकट्टे किये जायें, अथवा वे ऐसे 
पुरुष हो जिन्होंने इसे अपना 'कर्म',अपना 'धर्म', बना लिया हो 
ओर जिन्हें इसकी उचित शिक्षा मिली हो ? यदि शारीरिक 
आवश्यकताओकी पूर्ति करनेके लिए इस बातकी आवश्यकता 
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है कि प्रत्येक पुरुष केवल एक काम करे ओर उसमें चह कौशल 
प्राप्त करे तो कया यह आवश्यक नही कि ग्रोद्धा भी विशिष्ट पुरुष 
हो और वे अपने कार्यकी शिक्षा पाये हो ? यानी थुरू करनेका 
काम कुछ लोग अपने ऊपर ले, उसे अपना कम, अपना धर्म, 
बनाये रहे । इस तरह वे भी अपने काममें कोशल प्राप्त करंगे । 

परन्तु तेजसे इतना ही काम निष्पन्न नहीं होता। हम 
ऊपर कह चुके है कि तेज बुद्धिका सहायक है। क्योकि उसके 
कारण अधर्म अथवा अन्यायसे द्वष उत्पन्न होता है और धर्म 
या न्यायसे प्रेम होता है। इस कारण समाजमें, उस राज्यमे, 
बुद्धिको अपना काम करनेका अवसर भ्राप्त हो सकता हे। 
इतना ही नही, तेजकों भी बुद्धिकी आवश्यकता है। तेजवान 
पुरुषके हाथमें समाजकी शक्षाका काय है। रक्तकोकी तुलना 
गृह-रक्तक कुत्तोसे की जा सकती है। ग॒ह-रक्षक कुत्ता घरके 
लोगोसे बिलकुल नरम ओर शान्त रहता है। उनपर उसका 
प्रेम भी होता है। चह घरके कोन और पराये कौन, यह जान 
सकता है। यही बात रक्षकपर भी लागू होती है। उसे भी 
घरके लोगोंसे नरम और शान्त रहना चाहिण। अपने कौन 
ओऔर पराये कौन, यह पहचानना चाहिए। परायेके सामने 
तेज और अपनोपर प्रेम दिखलाना चाहिए। तात्पर्य यह 
है कि तेज़को बुद्धिकी और तज्जन्य शञानकी आवश्यकता 
है। परन्तु बुद्धिका विशिष्ट शुद्ध काम नियमन या शासन है । 
इसलिए बुद्धिमान पुरुष ही शासक हो सकते है। इन्हें यदि 
'रक्षक' कहा जाय तो बुद्धिभान्‌ रक्क' कहना होगा, 
ओर पहले प्रकारके रक्तकोको 'तेजोबान रक्षक' कहना पडेगा। 
अथवा इन दोनोको अन्ुकमसे वास्तविक रक्षक और 'सहा- 
यक रक्षक” कह सकते है | बुद्धि अपने शुद्ध झूपमें भी दो 
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अकारका कार्य सम्पन्न करती है। एक तो उससे ज्ञान होता 
है, दूसरे उससे प्र उत्पन्न होता है, क्योंकि बुद्धिके विना 
ज्ञान नहीं ओर ज्ञानके बिना प्रेम नहीं। वास्तविक रक्को 
को जिस गुणकी आवश्यकता है वह है प्रेमछूलक बुद्धि । डसे 
बुद्धिमान ही होना यथेष्ट न होगा, उसमें प्रेम भी अवश्य 
चाहिए । जो लोग समाजकी अच्छी खबरदारी करते हैं, वही 
अच्छे शासक कहला सकते हे । और वही अ्छी खबरदारी 
कर सकते हैं. जिन्हें मालूम है कि समाजकी भलाई अपनी 
भलाई है तथा समाजको बुराई अपनी बुराई है । यदि शासक 
इन विचारोसे प्रेरित होकर काय करगे तो खार्थकी मात्रा 
उनमे रहेगी ही नही | थे सदैव शासितोंकी ही भलाई करंगे। 
जिनमे पऐेसी प्रवृत्ति उत्पन्न हो जाय॑गी थे समाजकों बिलकुल 
अपना समझेगे और इस प्रकार उसमें एकता सम्पादित 
होगी। शारीरिक ओवश्यकताओके कारण परसुपरावलम्बन 
पैदा होनेसे लोग भले ही परस्परकी परस्परके लिए आवश्य- 
कता समझे और एकचत्र रहनेकी आवश्यकता भले ही इस 
कारण पेदा हो | बाहरी आक्रमणोलसे बचानेकी आधश्यकताने 
भले ही इस बन्धचनकों और भी दढ कर दिया हो | परन्तु चह 
बुद्धि ही है, जिसके कारण वे एक दूसरेको जानते हैं और उनमें 
प्रेम पेदा होता है, ओर इस कारण वे एक दूसरेसे बँघे रहते 
हैं। केवल भोतिक वस्तुओंकी पूर्तिकी आवश्यकतासे अथचछ 
बाहरी आक्रमणौसे बचनेकी आवश्यकतासे कोई समाज दृद् 
नहीं हो सकता । बिना बुद्धिके यह कार्य ठीक सम्पन्न नही हो 
सकता । बुद्धिसे अपने और परायेका ज्ञान होता है, उससे 
प्रेम उत्पन्न होता है, ओर इस प्रकार समाजका बन्धचन खूब 
डढ होता है--लोग एक दूसरेसे भले प्रकार बँथे रहते है। 
श्र 
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शासकोौम अपने कायकी योग्यता उत्पन्न होनेके लिए यह 
आवश्यक है ,कि उनका भी एक अलग स्वतन्‍्त्र वर्ग रहे। 
खब ही मलुष्योंमें यथेष्ट बुद्धि ओर भीति नहीं होती । जिनमें 
बुद्धिकी भ्रधानता होती है. उनको अनेक प्रकारकी नीतिविष- 
यक परीक्षाओ-द्वारा चुनकर उनके हाथम शासनसूत्र देने 
चाहिए | इस तरह वे अपने कार्यम कोशल प्राप्त कर सकते हैं । 
जॉचकी आवश्यकता एक और रीतिसे निष्पन्न होती है। अच्छे 
शासकको अच्छी बुद्धिकी आवश्यकता है, उसे बुद्धिमाम्‌, 
धीमान यानी 'दाशनिक! होना चाहिए. । अच्छे शासक चुननेके 
लिए केवल नीतिविषयक परीक्षासे काम न चलेगा--अच्छे शास- 
कको बुद्धिविषयक परीक्षाओं भी उत्तीर्ण होना चाहिए। 
डसे न्याय (या धर्म ), सोन्दर्य ओर सयमके तत्व जानने 
चाहिपण्प, ताकि वह इन तत्वोको शासितोके आचरण उत्पन्न 
कर सके। इतनेसे ही,काम न चलेगा। जिस भूल तरत्त्व- 
से, जिस 'सत' की कल्पनासे, ये सब तद्ज्ञभूत तत्त्व पैदा होते 
हैं, उनका उसे अच्छा ज्ञान चाहिए। सब कार्योका और सारे 
लोगोका मुख्य उद्देश क्या है, मजुष्योके सारे कार्य किस सूल 
कारणसे किये जाते हैं और उनका जीवन किस प्रकार सफल 
हो सकता है, यह सब उसे जानना चाहिणए। ऐस्रा ज्ञान हुए 
विना वह लोगोको उस ओर प्रवृत्त न कर सकेगा। सारी 
योजनाओका शूल हेतु, सूल उद्देश, जाननेसे ही उसकी सिद्धिमें 
बह सहायक हो सकेगा । जिस कारण मजुध्यका मन जीवनकी 
समसस्‍्याके हल करनेमे लगा रहता है और उसके कुछ उपाय 
हुँढ़ निकालता है, वह शासक दृष्टिगोचर होना चाहिए। जब 
वह तत्व शासकमे सूतिमान्‌ दीख पडे तभी वह सच्चा शासक 
हो सकता है, तभी समाज हढ हो सकता है, ओर तभी सच्चे 
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राज्यकी सृष्टि होती है। ऐसी ही स्थितिम मनकी उद्चतम 
आवश्यकता परिपूर्ण हो सकती है। सारांश, मानव-जीवनके 
उच्चतम उैदेशोकी सिद्धिके लिए समाज तो चाहिए 'ही, परन्तु 
उसके शासक दाशेनिक' भी होने चाहिए। अन्यथा, राज्य भत्रे 
ही एक सासम्पत्तिक अथवा सैनिक ससस्‍था जैसी ससथा देख 
पड़े, वह मनुष्यके उच्चतम उद्देशोको पूर्ण करनेबोली ब॒द्धि-प्रवृत्त 
सस्था न होगी । 





दूसरा अध्याय । 


इस आदश-समाजकी शिक्षा-पद्धति । 


अफलातूनने गुण प्राधानयके असुसार अपने काव्पनिक 
समाजके जो तीन वर्गंभेद्‌ किये उन्हेंशिक्षा-द्वारा उनके कार्योंके 
योग्य बनाना आवश्यक है। विना शिक्षाके वे अपने कार्योमि 
परम कौशल न प्राप कर सकेगे। योग, कम॑ंसु कौशल' तत्त्व 
ठीक है, परन्तु शिक्षाके विना उससे पूरा काम न होगा । मान- 
खिक बुराइयोको दूर करनेके लिए मानसिक उपाय चाहिए 
ओर शिक्षासे मानसिक बुराइयों, मानसिक व्याधियों, दूर हो 
सकती है। आगे चलकर इससे परम सत्यका ज्ञान हो सकता 
है और यह ज्ञान आत्म-ज्ञान ही हे। नतीजा यह निकलता 
कि केवल समाज और उसकी उन्नतिके लिए ही नहीं, आत्मो- 
नतिके लिए भी शिक्षाकी आवश्यकता है। दिक्कालके परे, जीवन 
झत्युके परे, जो परम सत्य है उसका शान करा देना शिक्षाका 
ही काम है, ससारकी ज्ञणिक बातोम भूल जाना ठीक नहीं । 
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इसका यह अर्थ नही कि हमें इस ससारके अपने कतंब्य न 
करने चाहिए | अपने लोगोके श्रति, ससप्ट के प्रति, हमारे जो 
कतेच्य हे उन्हे फीशलपूर्वंक करना ही चाहिए, आवीानरद' में 
पडकर उन्हें भूल जाना ठीक नही। परन्तु उन्ही बातोमे मशझ 
होना ओर उनसे अपने उच्च उद्देशको भूल जानां भी अनुचित 
है। सारांश, समाजोननति और आत्मोन्नति दोनोंके लिए शिक्षा- 
की आवश्यकता है । 

शिक्षाका महत्व अफलातूनके मनपर खूब अच्छी तरह 
जँचनेका कारण थी तत्कालीन यूनानकी अवस्था। आधेमन्‍्स 
ओर स्पार्टाकी राजकीय, सामाजिक, शिक्षा-विषयक आदि 
व्यवस्थाने अफलातूनके मनपर खूब गहरा प्रभाव डाला था। 
आलेन्समे शिक्षाकी व्यवस्था सरकारी न थी। इस विषयके 
लिए व्यवस्था खानगी थी। इसके कई परिणाम हुए । पहले तो 
समाजके उद्देशसे उसके उद्देश मेल न खाते थे। ध्यक्ति समाज- 
के योग्य न होता था। अजश्ञ और अयोग्य लोगांके हाथोर्म शासन- 
सूत्र थे। इसका परिणाम हुआ अध्यवस्था जिसके कारण 
बाहरी आक्रमणोके सामने सिर रुकाना पडा। स्पार्टाम शिक्षा- 
का धबन्ध इससे बिलकुल भिन्न था। सात वर्षकी अवस्थामें 
स्पार्टन लड॒का मा-बापसे ले लिया जाता था। उसकुी शिक्षा- 
का भार एक राज्य-पदाधिकारीके हाथम था। यानी घरका 
म्प्र-बापको, अपने लडकेकी शिक्तापर कोई अधिकार न था, इस 
विषयका सारा अधिकार था राज्यके हाथमे। वहां व्यायाम 
इरा उसका शरीर इढ बनाया जाता और उसे युद्ध-शिक्ता दी 
जञाती। स्पार्टाको बहुधा युद्ध करने पडते थे। इस कारण वहां- 
“का राज्य लोगोकों इस कार्यके योग्य बनाता था। इस तरह 
लोग समाजके योग्य बनाये जाते थे । इस बातमे यहांतक सख्ती 
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थी कि लडका घरके काम करने योग्य भले ही न बने, परन्तु 
राज्यके कामके योग्य, उसे बनवा ही चाहिए। इस कठोर पद्धति- 
का अमल पुरुषोपर ही नहीं, स्थ्ियोपर भी होता था। ओर बह 
भी यहांतक कि पति और पक्ञी स्वतन््रता-पूषक दम्पति जैसे 
न रह सकते थे एवं शैशवावला पूर्ण होते ही बच्चे उनसे छीन 
लिये जाते थे । जायदाद-सम्बन्धी अधिकारोकी भी यही हालत 
थी । धनिकाोंकी नाई उनकी भूमि पराधीन जाति-छारा जोती 
जाती थी और उनकी जीविका चलती थी। इस प्रकार पत्नी- 
पुत्रादि ओर दाल-रोटीकी चिन्तासे झुक्त होकर थे अपना साश 
समय राज्योपयोगी शिक्षा प्राप्त करनेमे लगाते थे। सारांश, 
कोटुम्बिक जीवन नितान्त गौण था ओर सामाजिक यानी 
राजकीय जीवन ही परमप्रधान था'। इन दो शिक्षा-पद्धतियोमें 
दोष और गुण दोनों थे | आ्ेन्‍्समे खानगी व्यवस्थाके कारण 
यानी सरकारी हत्तक्षेपके अभावसे व्यक्तिकी बहुत उन्नति हो 
सकती थी, परन्तु बह समाज-योग्य न बनता था। इतना ही 
नही, समाजके ओर उसके उद्देशोका मेल न बैठता था। स्पादा्मे 
व्यक्ति समाजकी आवश्यकताओको पूर्ण करने योग्य अच्छी 
तरह बनाया जाता था, परन्तु उस पद्धतिमें आत्मोन्नतिका 
विचार श्ञा ही नहीं--यक्तिगत उद्देशोकी ओर भोतिक ही नहीं, 
मानसिक आवश्यकताओंकी पूर्ति होना उसमे असम्भव था। 
इन दोनों पद्धतियोंके गुणोको एकत्र करनेका उपाय अफला: 
तूनने किया है। हु 

थोडेसे स्थानमें अफलातूनकी शिक्षा-पद्धतिका, ओर साथ 
ही, शिक्षापद्धतिसि सामाजिक ओर आत्मिक उछ७तिका, विचे- 
चन करना कठिन है। तथापि उसकी सामाजिक व्यवस्था , 
समभनेके लिए. उसका कुछ घिचार करना आवश्यक है। 
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शिक्षासे पुरुषको सामाजिक तथा आत्मिक उन्नतिके योग्य बनना 
चाहिए। केवल सामाजिक उन्नतिका ख्याल रखनेसे आत्मिक 
उन्नति भ होगी। उसी प्रकार केवल आत्मिक उन्नतिका ख्याल 
रखनेसे सामाजिक उन्नति न होगी ओर समाजके जल्द नष्ट 
हो ज्ञानेका डर है। इसलिए दोनों प्रकारकी उन्नति शिक्षा- 
द्वारा होनी चाहिए। परन्तु दो दर््योसे आत्मिक उन्नति 
प्रधान है। एक तो आत्मिक उन्नति ही मनुष्यजीवनका ध्येय है, 
समाज और सामाजिक उन्नति साधन है। दूसरे, आत्मिक 
डल्नतिका एक अर्थ यह है कि व्यक्तिके विशिष् गुणोका विकास 
होना चाहिए। व्यक्तिके विशिश् गुणोका विकास समाजके 
लिए हितकारक ही है । 
व्यक्तिमं विशिष्ट गुण है, इसका अर्थ यह है कि मलुष्यका 
मन कुछ विशिष्ट दिशाओमे अधिक दौडता है, दूसरी दिशा- 
आमे कम । इसका कारण कदाचित्‌ पृव्वेजन्मका सरकार 
हो । मन ही अपने योग्य सामश्री ढूंढ लेता है--डस साम्रीके 
सामने आते ही मन उसकी ओर दोड ता है । इससे हम 
मभनका ऊुकाव जान सकते है और उसके प्रधान गरुणोको पह- 
चान सकते हैं । फिर शिक्षकका काम क्या है? शिक्षकका 
काम इतना ही है कि वह इन गुणोको विकसित करे। यही 
आत्मिक उन्नतिका सूल है। परन्तु यह विकास किसी खास 
कऋालके भीतर समाप्त नही होता । यह जन्‍्मभर जारी रहता 
है। इसलिए शिक्षाका कार्य भी जन्मभर चलना चाहिए. | जब 
तक बाहरी वस्तुओके प्रति मलुष्य खीचा जा सकता है, जब 
तक उनका उसके मनपर परिणाम होता है, तब तक उसमें 
शिक्षा-क्षमता है। सिद्धान्त यह निकलता है कि शिक्षाका कारये 
बालपनमे समाप्त नहीं होता, प्रोढाचस्थामें भी उसके लिए 
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स्थान है। यदि पहली अवस्थामे मनके विकार ओर कहल्प- 
नाओऔको नियमित करनेकी आवश्यकता है तो अगली अचब- 
खामें शात्रके शासन-दारा बुद्धिको उचित मार्ग दिखलानेकी 
आवश्यकता है। आगे चल कर दर्शनशास्त्र-द्वारा पहले पाप्त 
किये शानका परस्पर सम्बन्ध जाननेकी तथा मानवजीवन, 
मानव-अन॒ुभव और कार्योंके सूल उद्देशका बोध होनेकी 
आवश्यकता है। सारांश, शिक्ताके लिए बयोमर्यादा निश्चित 
करना कठिन है। किसी एक वयोमर्यादाके समाप्त होनेसखे 
शिक्षाका क्रम समाप्त नही होता। जिनमें योग्यता है थे आगे 
भी उसे चला सकते हें। अफलातूनका कहना है कि पेतीस 
वर्ष तक कोई नागरिक शासक बनने योग्य नहीं होता। 
तबतक यह नही कहा जा सकता कि वह इस कायके योग्य 
शिक्षा पा गया। तद्नन्तर परद्वह वर्षतक वह शासनका कार्य 
करे। इसके बाद चह दर्शनशाखका पुन अभ्यास करे और 
मानवजीवनके प्रक्षोपर विचार किया करे । इसी प्रकार « 
उसे आत्मप्रकाश प्राप्त होगा और आत्मोत्नतिका कार्य पूरा 
हो सकेगा । 

ऊपर कह चुके हैं कि बाहरी वस्‍्तुओके आधातप्रत्याघा- 
तसे मनकी उन्नति होती है और पूर्ष सस्कारोके कारण मन 
विशिष्ट वैस्तुओंकी ओर दोडता है। राज्यका भी पूर्वोच्ठभव 
उसे होना ही चाहिए और इस कारण राज्यकी ओर उसका 
मन दौडना ही चाहिए। यानी दूसरे अनुश्नव तो उसे पस्‍्राप्ल 
करने ही होगे, परन्तु राजकीय अज्ञुभव भी उसे प्राप्त करने 
होगे। इनके विना उसकी शिक्षा पूर्ण न होगी। यानी मजु- 
ध्यको इन तमाम अवस्थाओसे, इन तमाम अलजुभवोसे, पार 
ज्ञाना चाहिए । परिपूर्ण मानसिक उन्नतिके लिए यह नितान्त*«» 
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आवश्यक है । इसलिए मानवीय व्यवहार और सिद्धान्तमें 
कोई भेद नहीं हो सकता । सारा व्यवहारात्मक अनुभव और 
सिद्धान्ताव्मक शान हमारी शिक्षाके अर्विभाज्य भागहँ। उन 
दोनोौको प्राप्त करना हमारा काम है, क्योंकि दोनो मनकी 
आवश्यकताओको पूर्ण करते हैं । इसलिए मनुष्य-जीवन और 
राज्यका परम्पर बडा घनिष्ठ सम्बन्ध है। अब यह स्पष्ट हो 
गया होगां, जिसका उल्लेख ऊपर हम दो एक स्ानपर कर 
चुके हे, कि राज्यके बिना यानी समाजके बिना मनुध्यकी 
उन्नति नहीं हो सकती | यदि मनुध्यके मनकी आवश्यकताकों 
पूर्ण करनेके लिए. समाजकी रचना की गयी है, यदि मान- 
वींध मनके खरूपमे ही समाजकी आवश्यकता रकखी गयी 
है, तो हम यह कह सकते है कि उसके विना मानव-मनका 
विकास नहीं हो सकता। 
अब अफलातूनने शिक्षाकी जो योजना दी है उसका वर्णन 
“ करना चाहिए । शिक्षाकी योजनाका स्वरूप बयके अनुसार 
तथा मलुष्य-वर्गके अजुसार भिन्न होगा । वयके अलुसार अफ- 
लातूनने शिक्षाके दो क्रम माने हैं। जबानीके आने तककी 
अवस्था प्रथम क्रमका काल है | इसमेंसे प्रत्येक सहायक रक्तक 
यानी योद्धाको पार जाना पडेगा। इसलिए स्वाभाविक मनो- 
विकारोका नियमन इस शिक्षाका भाग होगा ही, परन्तु सैनिक- 
शिक्षा भी उसका प्रधान अह्न रहेगा। और मनोविकारोका 
दियमन इस ढज्गसेष होगा कि वह उत्तम सहायक रक्षक यानी 
योद्धा हो सके। इसलिए इस शिक्षाका स्वरुप प्रधानतः 
सामाजिक होगा। इसके लिए जो पाख्यक्रम बनाया है वह 
आधेन्‍्सके पाठ्यक्रमको काद-छांट कर बनाया गया जान पडता 
है। आधेन्‍्सके व्यायाम, पठन-पाठन और सड्लीतके स्थानमें' 
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अफलातृुनने दो ही विषय, व्यायाम और सजह्ञीत बताये हैं। 
परन्तु आथेन्‍्समे इनू विषयोसे जो बोध होता था उससे कुछ 
भिन्न अर्थमे ही अफलातूनने इनका उपयोग किया है'। व्यायाम- 
का अर्थ शरीरकी सब तरहकी खबरदारी है। उसमें भोजन 
ओऔर चिकित्सा भी शामिल है। यानी उसकी शिक्षार्म यह भी 
बतलाना चाहिए कि क्या भोजन किया जाय, शरीरकी खबर 
दारी किस प्रकार की जाय, ताकि वेद्यकी आवश्यकता ही न 
रहे । इसी प्रकार सज्ञीतमें अन्य कई बाते उसने शामिल कर 
ली हैं। उसमें पठन-पाठन तो शामिल है ही, परन्तु कई गति- 
मूलक कलाये भी शामिल है । यदि कोई कहे कि व्यायाम! से 
शारीरिक शिक्षा सम्पन्न होती है और 'सज्ञीत' से मानसिंक 
शिक्षा, तो अफलातूनका कहना है कि दोनोसे मानसिक शिक्षा- 
का उद्देश सिद्ध होता है। दोनोका उद्देश नैतिक है । ब्यायाम- 
द्वारा जो शारीरिक शिक्षा मिलती है उससे वास्तवमे मानसिक | 
शिक्षा ही सम्पन्न होती है। क्योकि उँससे सहिष्णुता और थैयें- 
का विकास होता है। तेजोगुण उससे कुछ नरम होता है। 
और यही व्यायामका मुख्य उद्देश है। इस प्रकार शिक्षित 
पुरुष अपने 'धर्म' यानी 'कर्म' को यथोचित सम्पन्न कर सकता 
है | इस रृघ्टिसे यह सामाजिक शिक्षा हुई। परन्तु सह्वीतको न 
भूलना चाहिए । व्यायामसे मनका अप्रत्यक्ष विकास होता है, 
तो सज्ञीतसे प्रत्यक्ष होता है। इससे भी तेजोगुणका नियमन 
होता है। इतना ही नही, उससे बुद्धि भी जात्मत होती है। 
माना कि उससे शाख्रीय शान नहीं प्राप्त हो सकता, परच्तु 
उससे उचित क्या है, अनुचित क्या है, इसका ज्ञान अवश्य हो 
सकता है। प्राथमिक मनोविकारात्मक मनको धह नरम बनाता 
है। जो जो कार्य करते हे उन्हें कैसा करना चाहिए, यह वह 
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बतला सकता है, उनके विषयमें उसकी कुछ धारणा बन सकती 
है। और इस धारणाके बलपर वह कार्य-कारण सम्बन्ध जाने 
बिना भी अपने कार्य उचित रीतिसे कर सकता है। गसि-मुलक 
कलाओसे उचित कार्य करनेकी प्रवृत्ति पैदा होती है ओर इस 
प्रकार उनसे नीतिकी शिक्षा मिलती है। 'सद्जीत' द्वारा यह 
कार्य अच्छी तरह सिद्ध हो सके, इसलिए उसने तद्न्तगंत 
विषयों और कलाओके अनेक सिद्धान्त बताये हैं और उनमें 
अनेक सुधार सुझाये हैं। उनसे हमे यहां विशेष बास्ता नही । 
इन विषयोको उसने ऐसा स्वरूप देनेका प्रयल्ल किया है जिससे 
मनुष्यके मनकी आवश्यक नैतिक उन्नति हो और वह अपना 
( योद्धाका ) कार्य अ्रच्छी तरह कर सके। 
अबतक हमने प्राथमिक्र अवस्थाकी शिक्षाका विचार 
किया। अब हमें पोढाबस्थाकी शिक्षाका विचार करना 
चाहिए । 
यहाँ कलाकी शिक्षाके धदले शाख्रकी शिक्षा बतलायी गयी 
है। गणितशास्र ओर अध्यात्मशात्रकी उच्च शिक्षा प्रौदावर्याके 
लिए प्रतियादित हुई है। वास्तवमे यह आशेन्‍्सकी योजनाका 
खुधाश हुआ स्वरूप है। अफलातून अपनी पेकेडेमी'में गणित 
शास्र और अध्यात्मशात्र सिखलाता था। ऊपर कह ही 
चुके है कि प्रथमावस्थाकी शिक्षाका विशेष उद्देश सर्माजोन्नति 
था, आंत्मोन्नति नही। आत्मोन्नतिका जो कुछ समावेश उसमे 
जो बह समाजोक्तिकी द्टिसे ही था। प्रोढावस्थाकी शिक्षा 
शास्तत्रोके श्रध्ययनपर जोर दिया गया है और इसलिए 
आंत्मोन्नतिका ख्याल अधिक देख पडता है, समाजोन्नतिका 
क्रम। परन्तु इन दो अवस्थाओकी शिक्षाके स्वरुपोर्मे जो 
जद है बह बहुत अधिक नहीं है। प्रथमावस्थाकी शिक्तासे 
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भीरे धीरे मनकी तैयारी शात्रके अध्ययनके लिए हो सकती 
है। इतना ही नहीं, मनोविनोंदके रूपमें अड्डुगणित, रेखा- 
गणित और इतर शास्प्रोकी मोटी मोटी बातोको छठस समय 
खिखलानेके लिए अफलातूनने कहा है। इस प्रकार शा््रोंका 
गहन अभ्यास करनेकी तैयारी हो सकती थी और इस प्रकार 
यह भी जाना जा सकता था कि किन किनमें शाह्राध्ययनकी 
थोग्यता है। बीस वर्षकी अवस्थातक पहले प्रकारकी शिक्षा 
प्राप करनेपर पुरुष आगे बढनेके लिये तैयार हो सकता था। 
पहले पहल 'इन्ठ्रियगर्य बातोका अव्ययन विशेष है। अडड- 
गणितम पहले पहल केवल विचारगस्य बाते आती हैं। इससे 
रेखागणित समभने मे सहायता मिलती है। इस प्रकार धीरे धीरे 
कफेलव विचारणम्य बातोकी ओर शिक्षार्थी बढ सकता है। और' 
अत्य'त उच्च विद्या यामी दर्शनशात्रके समभनेकी इस प्रकार 
उसकी तैयारी हो सकती है। बीस वर्षकी अरवज्याके बाद दो 
सालतऊक सैनिक शिक्षा भी देनी चाहिये ओर इसी अब घाके 
बाद ऊपर बताये शाज्ञोका अभ्यास भी होना चाहिये । परन्तु 
इन शाह्योका अभ्यास सब न कर, केवल वही कर जिन्हें इनमें 
रुचि हो। शासनके लिए जो लोग चुने जायेंगे वे इन्हींमेसे होगे। 
तीससे प्रेतीस वर्षतक तरवज्ञान ( इसमें कई विषय शामिल हैं ) 
का अभ्यास कराया जाय ओर शासन-कार्यके योग्य पुरुषोकी 
भिन्न भिन्न प्रकारसे जॉच की जाय। फिर वे पन्द्रह व्षतक 
राज्यकी यानी समाज़की सेवा कर । इस कार्यमे उन्हें अनेक 
अजुभव प्राप्त होंगे और धीरे धीरे वे उच्चतम उद्देशकी पूर्तिके 
लिए मैयार होगे। पचास वर्षकी अवम्थाके बाद वे इस कायें- 
योग्य बन जायँगे। वे फिर अपना कुछ समय चिन्तन-मननरम 
बितावे और कुछ समय समाज-सेवाके लिएए द। उनका करतेव्य 
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होगा कि उन्होंने जो कुछ शान और अलुभव प्राप्त किया है 
उससे समाजको लाभ पहुँचाब, ताकि पीही द्रपीढी सम(ज- 
की उन्नति होती रहे । हे 
प्रथमावस्थाकी शिक्षाके बाद शास्लोका अभ्यास शुरू होता 
है। फिर चुने हुए लोगोका शा्रोका अभ्यास दस वषतक 
चलता है। तदनन्‍तर उनमेंसे चुने हुए पुरुषोका पॉच बर्ष- 
तक दर्शनशास्त्रका अभ्यास होता हे। इन्हीमेसे शासन-कार्यके 
लोग अनेक परीक्षाओके बाद छुने जाते है | ये परीक्षाएँ 
बहुधा नेतिक रवरूपकी है। यानी अफलातूनकी समाज-व्यव- 
स्थामें शासक-गण दाशनिक है। उनकी नेतिक और बोद्धिक 
तैयारी इतनी हो जायगी कि उनके हाथमें समस्त राज्य-शासन 
दे देनेसे कोई हानि न होगी।' उनके लिए क्सी प्रकारके नियमों 
अथवा कायदोकी आवश्यकता न रहेगी। वे ऐसे ही स्थितप्रश्न 
और बुद्धिमान पुरुष होगे कि उन्हें न तो कुछ बतलानेकी जरू- 
रत रहेगी ओर न उनके आचरणको नियमित करनेकी आव 
श्यकता होगी । ऐसे उच्तम पुरुष चुन लेनेपर बिना किसी 
प्रकारके डरके राज्यसूच उनके हाथमे दिया जा सकता है। 
उनके हाथसे राज्यकी भलाई ही होगी, बुराई कभी नही | 
ऊपरकी व्यवणाम शिक्षा-प्रबन्धका सारा कार्य राज्यको 
अपने ऊपर लेना पडता है और ऐसा जान पडता है कि यही 
उसका प्रथम ओर एकमेव कार्य है। इस दृष्टिसे राज्य एक 
शिक्षा-सस्था ही बन जाता है। ऐसी सस्थाके मार्गदर्शक 
शानवान पुरुष होने चाहिए। ओर दार्शनिक ही सच्चे शानवान 
पुरुष कहे जा सकते है, इसलिए यह सिद्धान्त निकलता है कि 
द्वाशेनिक ही राज्यका काम चलावे । ये लोग बुद्धि और नीति- 
से कसे-जँचे रहेंगे और इस कारण राज्यमें रूगडे फसाद होने 
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का नामको भी डर न रहेगा। अज्ञता, अयोग्यता और स्वार्थ- 
परताका राज्य इसी, प्रकार नष्ट हो सकता है। 

ऊपर बतला ही चुके है कि अफलातूनके दाशंनिक शासकौ- 
पर किसी प्रकारके कायदे-कानून न रहेगे। शासनकी सारी 
व्यवस्थाके कर्चा-धर्ता वही रहेंगे। परन्तु इसका अर्थ यह नहीं 
कि राज्यके मूल उद्देशोको वे बदल सकते है। राज्यको द्रिद्र 
या धती बनाना मूल उद्देशके विरुद होगा । राज्यका विस्तार, 
बदलना उचित न होगा#॥ । धर्म अथवा ध्यायका शासन अटल 
रहेगा, यात्री प्रत्येक पुरुष कोई एक खास काम करेगा। शिक्षा- 
पद्धतिम सी कोई परिवर्तत न हो सकेगा। यहांतक कि सज्ञीत- 
के प्रकार भी न बदले जा सकगे। शिक्षाके ऊपर सारा दारम- 
दार है। उचित शिक्षासे राज्य-ब्यवस्था शान्तिपू्वक चल 
सकती है। इसलिए शिक्षाकी ब्यवस्थाका सारा कार्य राज्य 
अपने ऊपर लेता है, ओर इस कार्यके सम्पादनकी व्यवस्था 
करनेमे राज्यका स्वरूप शिक्षा सध्थी जैसा हो जाता है। यह 
बात हम ऊपर बतला ही चुके हैं। दार्शनिकोके सिरपर कोई 
कायदा-कानून तो अफलातूनने नही रखा, परन्तु उपरिलि- 
खित चार बातोमे उनका अधिकार नियन्त्रित करना ही पडा। 
इसके बिना, राज्यका स्वरूप और उद्देश बदल जायेगे, और 
उनके बदल जानेपर वे पुराने कगडे-फसाद पुन, शुरू होगे। 
अन्त यह होगा कि जिस उद्देशफ़े लिए राज्य ओर समाजकी 
आवश्यकता है, चही नष्ट हो जायगा। इसेलिए इन चारो 

&भफलातूनके राउ्यका विस्तर न बहुत बड। रहे, भऔौर न बहुत 
छोटा । वह ठीक इतना बडा रहे कि उसमें एकता ननी रह सके । एक 
हजार योदा इसके किए काफी होंगे । हा, उत्यादकवर्गक्ी संझपा इससे 
बहुत अधिक होगी | ये सब मिलकर राज्यकी जनता होंगे । 
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बातोमे उनका अधिकार नियन्त्रित है, इन चारो बातोको वे 
बदल नहीं सकते। राज्यकी शेष बातोप्तर उनका पूरा पूरा 
अधिकार रहेगा ! मु 


-लहहेाराआ:वपकहामाएकर पड पपसकरपतण [ाचपपाआकिन्दिंद, 


तीसरा अध्याय । 
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नितान्त नवीन शिक्षा-पद्धति-हारा समाजका खुधार हो 
गया और धर्म अथवा स्याय और आत्मिक उन्नतिके नामसे 
शासनका स्वरूप बदल दिया गया। पर-तु इतनेसे ही काम 
नहीं चलेगा। ममत्वका पिए्ड जबतक पीछे लगा रहेगा तब- 
तक प्रलोभन खताते ही रहेंगे, स्वार्थकी प्रवृत्ति बनी ही रहेगी 
ओर इस कारण कलहका कारण भी बना रहेगा। ममत्वकों 
दुर करनेसे ये सब दूर हो जाते है। ममत्वका सम्बन्ध दो वातो- 
से होता है, एक तो पत्नी-पुत्नसे और दूसरे माल-मिह्कियतसे। 
समाजके लिए सन्‍्तति तथा सम्पत्तिकी आवश्यकता है तो 
ज़रूर, पर यदि इनपर व्यक्तिगत ममत्वका अधिकार न रहे 
तो सारे भगडेका मूल मिट जायगा और समाजकी आवब- 
इयकताओकी पूर्ति भी हो जञायगी । बस, इसीलिए अफला- 
तूनने सम्मिलित कुटुम्बपद्धति बतायी है। 
अफलातूनकी एक कुटुम्ब-पद्धति यूनानमें बिलकुल नई 
बात न थी। पहले पहल भूमिपर सभीका अधिकार कई 
खानोमे था। आशेन्समे निज़की सम्पत्ति होनेपर भी उसपर 
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राज्यका कुछ अधिकार अवश्य था। स्पार्टाम तो व्यक्तिकी 
सम्पत्तिपए समाजक्ा ओर अधिक अधिकार था। क्रोट 
नामक डापूमे भी ऐसी ही बात थी। सार्वजनिक भोजनालय 
कई राज्योम थे ओर उसके लिए लोगोकों अपनी सम्पत्ति- 
मेंसे कुछ छिरुसा चन्देके रुपमे देना होता था| इतना ही नहीं 
सिद्धान्तकी दष्टिसे भी यह कर्पना नितान्त नई न थी। पाय- 
थोगोरस नामक तत््ववेसाने उसमें बहुत पहले एक तरहके 
समाजका प्रतिपादन किया था और उसमें सबकी जायदादपर 
सबका अधिकार बतलाया था। आशेन्‍्समें यह सिद्धान्त 
इससे भी आगे बढ गया था । शुलाामीकी प्रथाका तथा सभ्यता 
पूर्ण जीवनकी रीतियों आदिका खण्डन किया जा रहा था 
ओर प्राकृतिक जीवनकी महिमा क्सायी जा रही थी। इससे 
स्त्री-विषयक एक-कुटुम्ब-पद्धतिकी कल्पना उत्पन्न हुई थी। 
फिर सम्पत्ति-विषयक एक कुटुम्ब-पद्धतिकी कद्पना कोई, 
कठिन बात न थी। परन्तु इतना स्मरण रखना चाहिए कि 
पाकृतिक जीवनका प्रतिपादन करनेके लिए ही अफलातूनने 
एक-कुटुम्ब-पद्धतिका प्रतिपादन नहीं किया । उसने ख््री-विष- 
यक एक-कुटम्ब-पद्धसिके प्रतिपादनके लिए प्राकृतिक जीव 
नका भ्रप्नाण दिया अवश्य है, परन्तु सम्पत्ति-विषयक एक 
कुटुम्ब-पद्धतिके भतिपादनके लिए उसने नैतिक प्रमाणोका 
उपयोग किया है। हम ऊपर बतला ही चुके है कि अफलातून_ 
के धर्म या न्‍्यायका अधिकार अक्तुएण बना रहे, इसके लिए 
आवश्यक है कि उसके रक्षक ओर शासक स्वार्थपरतासे दुर 
रहे । इस कल्पनाके कारण व्यक्ति एक भिन्न पुरुष न रह गया, 
वह अब समाजका एक अइ्ढ हो गया। प्रत्येकको उसके विशेष 
गुणालुखार एक काम सौप दिया गया है। सहायक रक्षक 
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सेज्ञो-शुण प्रधान होनेके कारण योद्धाका काम करे, तो वास्त- 
बिक रक्षक सत्वशुण॒ प्रधान होनेके कारण शुसनका कार्य करगे। 
वासनाको <न्हे दूर करना होगा। वासना तीसरे बर्गका गण है 
ओऔर उससे अय निज पर ' की कल्पना होती है। यदि तेज 
ओर सत्व जैसे उच्च शुणोका उपयोग समाजके लिए करना है 
तो सम्पत्ति-विषयक कद्पनासे उन्हें दूर रहना चाहिए । 'बसु- 
जैव” नही तो कमसे 'समाजैव कुटुम्बक' की कर्पनाके अजु॒ु- 
सार उन्हें चलना चाहिए । नहीं तो वासना उन शुणोकों धर 
दबावेंगी। बुद्धि तो जरुर ही दब जायगी और स्वार्थका बल 
बहुत ही बढु जायगा। क्योंकि बुद्धि और स्वार्थसे मेल 
हो ही नहीं सकता। बुद्धिका अर्थ ही स्वार्थशीनता है। जिसमें 
बुद्धि प्रद्रशित टोगी वह खायको दूर कर सारे समाजमे अपनेको 
मिला देगा--वह समाजका एक अद्ञ बन जायगा। सम्पत्ति- 
सम्बन्धी एक-कुटुम्ब-पद्धतिकी आवश्यकताका यह मनो-विज्ञान- 
मूलक प्रमाण हुआ । परन्तुइसके लिये व्यावहारिक और राज 

कीय सबूत भी है । व्यावहारिक प्रमाण तो यही है कि धन और 
शासनाधिकार एकत्र होनेसे समाज और राज्यकी गाडी टीक 
नही चल सकती । तत्कालीन राज्य और समाज ही इसके 
उदाहरण थे । इन दो अधिकारोके एकत्र होनेसे लोगोने अपनी 
तुम्बडी भरनेकी प्रधृत्ति सदैव दिखलाई । दूसरा परिणाम यह 
जी इुआ कि लोग शासकोकी खार्थपरताके कारण उनसे 
बिगड बैठते ओर: इस प्रकार राज्यमे भूगडे-फसाद पैदा हो 
जाते--एकके दो राज्य हुएसे दीख पडते | इसलिए आवश्यक 
है कि दोनों प्रकारके रच्तक सम्पत्तिके कगडोंसे दूर रहे। हो, 
'त्तीसरा वर्ग ऐसा नही हो सकता । उनकी सृष्टि ही बासनाके 
आंधारपर है। इसलिए वे निज्जी सम्पत्तिसे हीन नहीं किये 


एक्-कुटुम्ब-पद्धति । ४७ 


जा सकते । तथापि उनकी सम्पत्तिपर भी राज्यका यथ्थेष्ट 
नियन्त्रण रहना चाहिण, कोई अत्यन्त द्रिद्री या बहुत धनी 
न होने पवे। थे ही नियत समयपर राणज्यके कामोके लिए 
हृष्य द्‌ । यह स्पष्ट ही है कि इसीसे दोनों प्रकारके रक्षकोका 
पालन-पोषण होगा । 

ऊपर कहा जा खुका है कि अफलातूनकी एक-कुटुम्ब-पद्ध- 
तिका दूसरा भाग ख्रियोसे सम्बन्ध रखता है | हम यह दिखला 
ही चुके हैं कि यदि किसीका किसी विशिष्ट व्लीपर पतिके नाते 
सखतच्य ओर परिपूर्ण अधिकार रहा तो निञ्ञकी जायदादका 
प्रलोभन उत्पन्न हुए बिना न रहेगा। एक विषयकी भमतासे 
दुसरे विषयकी ममता उत्पन्न हुए बिना न रहेगी। अपनी 
पत्नीको दूसरोसे अच्छी दशामे ं रखने और बालबच्चोंके लिए 
कुछ रख छोडनेकी इच्छा होना स्वाभाविक है। इससे अनेक 
प्रलोभन उत्पन्न होगे और व्यक्तिगत सम्पत्तिकी व्यव्था न 
रहनेपर सी वह अल्िित्वमें अवश्य आल जायगी। और उसके 
साथ वे सारी बुराइयों भी समाजमे आ जायेंगी जिन्हें दूर 
करनेका प्रयत्न अबतक किया गया । अफलातूनको ऐसा 
जान पडा कि लोगोको सम्पत्ति-विषयक एक कुटुम्ब- 
पद्धति बिलकुल अनोखी नहीं माल्म होगी परन्तु स्त्री 
विषयक एक कुटुम्ब-पद्धतिको लोग बडी विचित्र बात 
समभेंगे । इसलिप्ट डसने इसके प्रतिपादनभे बहुत अधिक 
स्थान दिया है। परन्तु जैसा हम ऊपर कह आये हैं, 
सिद्धागत्त ओर व्यवहार दोनों दष्टियोंसे यह भी कल्पना 
यूनानियोके लिए विलक्षण नहीं कही जा सकती | इस 
बातकी कदटपना किसी न किसी कारणसे कई लोग पति- 
पादित कर चुके थे कि खियोपर व्यक्तिगत अधिकार न रहे । 
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ब्यवहारमं भी कई जगह स्रियोपर पतियोके पूरे पूरे अधि- 
कार न थे। स्पाटांमे सन्‍्तति उत्पन्न क्वरनेके लिए नियोग- 
पद्धतिका' प्रचार था । हम यह बतला ही चुफे हैं कि 
सात वर्षके होनेपर बच्चे मा-बापसे ले लिये जाते थे ओर सर- 
कारी घरोमे उनके पालन-पोषण-शिक्षा आदिका कार्य होता 
था । खारे यूनानमें उस समय खस्ियोंके एक उपयोगपर 
सिद्धान्त ओर व्यवहार दोनो दष्टियौसे बहुत जोर दिया जाता 
था। वह उपयोग है सन्‍्ततिकी उत्पत्ति | राज्यके लिए सच्तति- 
की आवश्यकता थी। यह उपयोग अफलातूनकों भी मानना 
पडा । सनन्‍्ततिके विना राज्य चल ही नहीं सकता। इसलिए 
स्लियों द्वारा सन्‍तति अवश्य उत्पन्न की जाय। परन्तु यह 
दाम्पत्य-पद्धति द्वारा नहीं। दाम्पत्य-पद्ध तिभे निञ्रके धनकी 
आवश्यकता बनी रहेगी, उससे खार्थ पैदा होगा और खार्थ 
मलुष्यसे' क्या नहीं कराता ? इसलिए खार्थका सूल ही नष्ट कर 
दिया जाय। दाम्पत्य-पद्धति रह ही न जञाय--राज्य ही एक 
कुटुम्ब हो जाय, स्म्रियों राज्यकी स्त्रियों रहे, उनमेसे किसी 
पकपर किसी एकका अधिकार न रहे, नियमित रीतिसे चाहे 
जिससे चाहे जो पुरुष सम्बन्ध रख सके। 

पर-तु केवल इसी दृष्टिसे त्ली-विषयक एक कुटुम्ब-पद्धति- 
का प्रतिपादन उसने नही किया है। उसके सामने एक दो प्रश्न 
ओर है । क्या समाजके लिए खस्रियोंका इतना ही उपयोग है? 
क्या इससे अधिक समाज-सेवा वे नही कर सकती ? और 
क्या उनकी आत्मिक उनश्नतिकी आवश्यकता नहीं हैं? क्या 
उनकी आत्मिक उन्नतिसे समाजकों लाभ न होगा ? क्या घरके 
अन्धकारमे पडे रहना, भोजन बनाना, वस्र बुनना या सीना, 
ओर बच्चे उत्पन्न करना ही उनका काम है? क्री ओर पुरुषमें 
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भेद है ही क्या ? भेद्‌ केवल है लिझ विषयका | इस विषयका 
काम ञ्री ओर पुरुष दोनों करेंगे ही, फिर उनमे ओर क्‍या भेद 
है? ख्िय्लें शायद्‌ तेज, बुद्धि आदिय पुरुषोसे कुछ दीन होगी। 
परन्तु इतनी थोडी हीनतासे उनमे महदन्‍्तर नहीं हो जाता। 
दोनों करीब करीब समान है। हॉ, एकमे इन गुणोका जोर 
अधिक और एकमे कम है। और क्या पुरुषों इन गुणोका 
जोर कम अधिक नहीं देख पडता ? फिर छियोने ही कया 
किया है जो उन्हें राज्य-रक्तण-कार्यमं भाग लेनेका अवसर न 
दिया जाय ? वे भी पुरुषोकी नाई शिक्षा पा सकती है | शायद 
उनमे आवश्यक गुणोका खूब विकास न होगा। न सही, थोडी 
हीनंतासे वे राज्यके कामके लिए बिलकुल अयोग्य नहीं हो 
जाती । वे भी राज्य-रक्ताका भार पुरुषोके कन्धोसे कन्धा लगा 
कर अपने ऊपर ले सकती है। वे भी राज्यकी सेवा कर 
सकती है । 

अब यदि कोई प्रश्न करे कि झिक््योके सन्‍्तति उत्पन्न कर-* 
नेके तथा समाज सेवाके कार्योका मेल केसे हो सकता है? 
ये दोनों कार्य वे केसे कर सकती है? तो इसपर अफलातूनका 
उत्तर यह है--राज्यके रक्तकोके निञ्ञी घर है ही नहीं। उन्हें 
सरकारी घरोम रहना होगा। स्रियों भी सरकारी घरोमें 
रहेगी ।फैसी खितिमें उन स््री-पुरुषो परस्पर सम्बन्ध हुए 
बिनां न रहेगा। इस सम्बन्धकों नियमित करनेसे दोनों बातें 
सिद्ध हो सकती हैं। अच्छे माता-पिताछोके बच्चे अच्छे" 
सशक्त होते हैं। इसलिए रक्कामेसे जो अच्छे सशक्त पुरुष हो 
उनका सस्बन्ध कुछ नियत कालके लिए कुछ विशिष्ट स््रियोसे 
कर दिया ज्ञाय। इसे अल्पकालिक विवाह ही समकमिण। 
ऐसे सम्बन्धले जो बच्चें होगे उनके पालन-पोषणका भार* 


५० अफलातूनकी सामाजिक व्यवस्था । 


राज्यपर होगा। उत्पत्तिके बाद कोई ज्ञानेगा ही नहीं कि 
कोन किसकी खसतति है, इसलिए बच्चोके कारण कोई भणगड़े 
न होगे। कोई एक बच्चा किसी खास स्ी या पुरुषका न 
कहला सकेगा । सभी बच्चे सभी स्थी-पुरुषोंके होंगे ओर उनमें 
बन्चुत्वकी फतपना बनी रहेगी। सब पुरुष अपनेको उनके 
पिता समझेंगे ओर सब ख्तियोके हृदयमे उनके प्रति मातृत्वकी 
भावना उत्पन्न होगी। इस प्रकार राज्यका एक कुटुम्ब वन 
जायगा । सन्ततिका प्रबन्ध हो गया, सब खियोकों भी 
समाज-सेचा करनेका अवसर मिल गया और उनकी आत्मिक 
उश्नतिके मार्गकी बाधा दूर हो गयी। राज्य मातृभूमि, और 
'पित॒भूमि' वाध्तवमे बन गया ! इस भकार राज्यमें सदैव 
फुकता भी बनी रहेगी। , 
अच्छी सबन्ततिकी दइश्लि अफलातूनने कुछ अधिक बाते 
बतायी है । अच्छी सन्‍्तति भरपूर जवानीमे ही उत्पन्न हो सकती 
' है। इसलिए पुरुष पचीससे पचासतक और स्त्रियों बीससे 
चालीस वर्षतक सनन्‍्तति उत्पन्न करे | इस अवश्थाके पहले या 
बादमे होने घाली सनन्‍्ततिको उत्पन्न ही न होने देनां चाहिए। 
राज्यकी स्थिरताके लिए यह भी आवश्यक हे कि मनुष्य-सख्या 
भी झिर रहे, वह बढ़ने न पावे । ओषशधियों देकर जीखों 
रोगियोका जीवन बढाना ठीक नही । 
इस प्रकारके स्री-सम्बन्धसे कई उद्देश सिद्ध हो सकते ह । 
उससे अच्छी प्रश्षा उत्पन्न होगी, ख्रियोको अधिक स्वतन्त्रता 
प्राप्त होगी, ओर एक-कुटुम्ब पद्तिकी सिद्धि हो सकेगी-- 
राज्यमे खुदढ़ एकता बनी रहेगी । 
- यहीं झअफलातूनकी आदर्श सामाजिक व्यवशा है। 
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वचोथा अध्याय | 


इस आदश सभाज-ब्यवस्थाकी आलोचना । 


अफलातूनके सिद्धान्तोकी आलोचनाके लिए तीन चार 
मुख्य विषय स्पष्ट देख पडते है--( १) अफलातूनका वर्गी- 
करण, ( २ ) न्याय अथवा धर्मकी उसकी कल्पना, (३ ) उसकी 
शिक्षायोजना और ( ४ ) उसकी एक-कुटुम्बपद्धति । इन्हींपर 
हम यहाँ विशेष विचार करंगे। 

यह तो निश्चित है कि खय अपनी ही उन्नतिके लिए समा- 
जकी आवश्यकता है। समाजके बिना अपनी उन्नति न होते 
देख मनुष्य समाज बनाकर रहता है। यानी समाज मनकी 
एक भारी आवश्यकताको पूर्ण करता है। इसलिए समाजकों 
मनकी ही रब्टि कह सकते हैं। और मन है जिगुणी--चह. 
सत्व-रज-तमोगुणका बना है। उसमे बुद्धि है, उसमें तेज 
है, उसमें बासना है। इसलिए समाज तीन वर्ग होने चाहिए। 
कोई इसपर कहे कि यदि सबके ही मनमें तीन शुश होते है 
तो प्रत्येक मजुष्य इन तीन गुणोका काम कर सकता है | इस 
पर अफलातून उत्तर देता है कि हो, प्रत्येकम ये तीनों गुण 
होते है अवश्य, पर किसीमे किसी गुणकी पधानता है, किसी 
मे किसीकी । प्रत्येकका कमे या धर्म शुणालुघ्रार ही निश्चित 
होना चाहिए । तभी वह अपना कार्य कौशलपूर्वक कर सकेगा। 
ओर मलुष्यके मन जिस प्रकार सत्वका राज्य होना आच- 
श्यक है, ताकि दूसरे गुण भबल होकर मनमे ऑथी न पैदा 
कर दें, उसी प्रकार समाजमे सत्वगुणका, बुद्धिका, राज्य होना 
आवश्यक है--समाज शासनकी बागडोर सत्वशगुणप्रधान मजु- 
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प्योके हाथमे ही होनी चाहिए। तभी समाजमें दूसरे वर्ग 

प्रकारकी गडबड न मचायँगे। धहॉतक तो (ठीक है। 
माना कि जैसे मनमे वैसे ही समाजमें सत्वगुणका ही शासन 
होना आवश्यक है। परन्तु एक प्रश्न और है। यदि प्रत्येकके 
मनमें तीन गुण होते हैं और थे कार्यरूपम परिणत होना 
चाहते हैं. तो एकका ही प्राधान्‍्य मानकर उसके कार्यके लिए, 
समाजमे योजना करना और शेष शुणोक्ते लिए बिलकुल न 
करना कहांतक उचित है? यदि प्रत्येक कम-अधिक प्रमा- 
खुले तीन गुण हैं तो कम अधिक प्रमाणसे उनका कार्यरूपमें 
घ्रिणत होना क्या आवश्यक नही है? गुण-प्राधान्यका महरव 
मानकर एक एक भनुष्यके लिए एक एक कार्य मान लिया, 
इसलिए क्या यह नितान्त आवश्यक है कि दूसरे शुशणोके 
लिए बिलकुल अवकाश होना ही न चाहिए्ट ? इसपर यह 
उत्तर पहिले दिया जायगा कि प्राघान्य किसी गुणका क्यों 
न रहे, आखिरको बुद्धिके अनुसार ही दूसरे दो गुणोकों 
भी चलना होगा। अन्यथा मानसिक कलहके कारण उस 
मलुष्यकी बडी दुर्गंति होगी। बस समाजमे भी यही चाहिए । 
प्रत्येक गुणके कार्यके लिए अवसर दिये जानेपर भी बुद्धिका 
ही शासन चाहिए। और यही किया भी गया है । समाज- 
को एक पुरुष मान सकते है, उसके मनके तीन गुण है, 
प्त्येकके कार्यके लिए अवसर है, परन्तु शासन है बुद्धिके 
हाथमे । यह उत्तर दीखता तो ठीक है, परन्तु इस तुलनामें 
तुलना रह नहीं गयी। तुलनाकों बढ़ाते बढाते बिलकुल 
अभिन्नता होगयी । समाज ओर व्यक्तिमे भेद: करना कठिन 
हो गया । व्यक्तिका अस्तित्व कही देख ही नहीं पडता। 
व्यक्तिकी उन्नतिसे प्रक्ष धरारस्भ छुआ, परन्तु वह समाजकी 
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उन्नतिम इतना समिश्रित हुआ सा देख पडता है कि व्यक्तिका 
अस्तित्व ही मिट गय्ना। इस वर्गीकरणके तत््वाजुसार व्यक्ति 
समाजसे किसी प्रकार भिन्न नही देख पडता | अन्यथा, उसके 
दुसरे गुणोके कार्योंके लिए समाजमे कुछ अवसर जरूर दिया 
जाता । वासना-प्रधान व्यक्तियोंके इस गुणका योगीकरण 

समाजके मनके इस शुणुका अश बन गया, रज़ो-प्रधान व्यक्ति- 
योके इस गुणका योगीकरण समाजके मनके इस गुणका अश 
बन गया, ओर सत्व-प्रधान व्यक्तियोंके इस शुण॒का योगीकरण 
समाजके मनके इस गुणका अश बन गया। ओर प्रत्येकके लिए 
अलग अलग कार्य सांप दिया गया। यह स्पष्ट ही है कि व्यक्ति- 
का अस्तित्व समाज़में लुप हो गया है, इस कारण बह अलग 
नहीं देख पडता | यदि अलग होठा तो उसके अन्य शुणांके 
लिए समाज व्यवस्थामं कही तो जगह होती। इसलिए 
ऊपर किया गया प्रश्न बना ही रहा१ 7रने गये आत्मिक उन्नति 
ओर भूल गये समाजोन्नतिकी व्यवध्था करनेम ही। आत्मो-- 
बलति ओर समाजोन्नतिका परस्पर घनिए सम्बन्ध मानते हुए 
भी हमे यह कहना ही होगा कि समाजकी रचना करते समय 
व्यक्तिका अत्तित्व पूरा पूरा नष्ट कर देना ठीक म होगा । 

अन्यथा व्यक्तिकी परिपूर्ण आत्मिक उन्नति न होगी। बुद्धि 

प्रधान लोगाकी ही बुद्धिको समाजकी बुद्धि मानना, तेजोप्रधान 
लोगोके लेजको समाजकों तेज मानना और वासनाप्रधान 
लोगोकी वासनाकों समोजका वासना मानता ल्यायसक्भत नहीरे 
कहा जा सकता। उनके दूसरे गुशोका बिलकुल उपयोग न 
करना अन्याय है। समाजके सारे लोगोकी सय्ुक्त चुद्धि ही 
समाजकी बुद्धि हो सकती है, समाजके सारे लोगोका तेज ही 
समाजका तेज हो सकता है, ओर समाजके सारे लोगोकरे 


घर 
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वासना ही समाजकी वासना हो सकती है। अफलातूनकी 
आदर्श सामाजिक व्यवस्थामें इस कल्पनारा सर्वथा अमाव है। 

इसपर अफलातून यह उत्तर देगा कि जिनमें वासना 
प्रधान गुण है उनके तेज या बुद्धिका उपयोग करना ठीक नहीं। 
उनकी बुद्धि शुद्ध नही है, ओर उनकी बुद्धि तेज वासनासे दबे 
बिना न रहेगी। इसी प्रकार जिनमें तेज प्रधान है उनकी बुद्धि 
विशेष कामकी नहीं और वासनाका राज्य उनके मनमे घुसेडना 
ठीक न होगा । इससे तेज ही दब जायगा । और जिनमे बुद्धि 
ही प्रधान है उनका उसके कारण दबा हुआ तेज समाजके 
कामका नहीं ओर उनके मनमे वासनाको थोडा भी स्थान देने- 
से उनका और उनके साथ समाजका सुकसान होगा। इस 
लिए प्रत्येकके प्रधान शुरू ही उपयोग खसमाजके लिए 
हितकारक होगा । व्यक्तिकी भलाईंकी इष्टिसे भी यही उचित 
है। इसो रीतिसे व्यक्तिके इन गुणोका विकास हो सकता 
है, इसी प्रकार आत्मोन्नति ही सकती है। यदि भत्येक व्यक्ति 
एक ही कार्य करेगा तो उसमे वह कौशल प्राप्त करेगा। इस 
तरह उसके उस विशिष्ट कार्यमे उन्नति होती जायगी और उस 
से समाजकों अधिकतम लाभ होगा। किसीका चाहे जहॉपर 
'बीचम मेरा चॉद भाई करनेकी प्रवृत्ति दुग हो जायगी,। अज्ञ 
लोगोका शासन न रह जायग । स्वार्थपरताके लिए मौका न 
मिलेगा । देखा-देखी, होडबाजी, मेरी-तेरीके लिए अवसर ही 
ने रहेगा । इससे समाजमे पूर्ण शान्ति बनी रहेगी । 

हमने अफलातूनके सिद्धान्तोपर जो आतज्षेप किये हे, यद्यपि 
वे कुछ खच्चे है, तथापि अफलातूनके दिये उत्तरोंमे भी कुछ 
सत्य है। माना कि सारे व्यक्तियोके विशिष्ट शुणोके योगसे ही 
टसख समाज़के उस गुणका स्वरूप और प्रमाण निश्चित हो 
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सकता है, परन्तु यह भी सत्य है कि व्यक्तिका एक प्रधान गुण 
जितना काम दे सकती है, उतना सयोग-रीतिसे समाजका 
बना हुआ गुण नही। अन्यथा सहर्न सूजखोंको एक बुद्धिमानसे 
सदेव अधिक बुद्धिमान मानना होगा और सहस्त्र डरपोकोसे 
पक सैनिक-शिक्षा-प्राप्त योद्धाको ठुबल मानना होगा। कोई भी 
बुद्धिमान मनुष्य इस सिद्धान्तको सर्वथा सत्य नहीं मान 
सकता । फेवल सख्याका महत्त्व कभी माना नहीं जा सकता । 
विजशञताका भी कुछ महत्त्व है। सहर्र अज्ञोकी न्यूनतम बुद्धिका, 
कभी कुछ भी उपयोग न करना ठीक नहीं। आदशे सामाजिक 
व्यवस्थाम इन दोनों सिद्धान्तोका उपयोग चाहिए, दोनोंका 
डचित सम्मिश्रण होना चाहिए.। हिन्दुओकी सामाजिक व्यव- 
स्थामे दोनो सिद्धान्ताका कुछ सम्मिश्रण अवश्य था। ब्राह्मण 
प्रधानतथा समाजकी बुद्धिका काम करते थे, तथापि महत्त्वके 
अचसरोपर दू सरोकी भी बुद्धिका उपयोग होता था। ब्राह्मण 
भी कभी कभी क्षञियकों काम करते थे। ज्ञत्रिय प्रधानतया 
रच्ता और आ्राह्णोकी सलाहसे शासनका कार्य करते थे, परन्तु 
इस कार्येम उनकी भी बुझछ्धिका उपयोग होता था। वैश्य बहुधा 
'क्षि-गोरजक्ष-धाणिज्य' करते थे, परन्तु समय समयपर समाज 
की भलाईक्रे लिए वे भी अपनी बुद्धिका उपयोग कर सकते थे। 
और प्रत्येक बगके प्रत्येक पुरुयको समाजमे रहते हुएए अपनी 
बुद्धिकी शिक्षा, अवण, मननके द्वारा विकास ऋ्रनेका मौका 
मिलता था, ओर वानप्रस्थाश्रमकी व्यवस्थासे सबकी शुद्ध 
ओत्मिक उन्नति हो सकती थी। एक कार्य करते करते उसी- 
में जीवन समाप्त करनेके लिए हिन्दु-समाजमें बाध्यता न थी। 
प्रत्येकको कुछ कालतक सामाजिक काय करनेपण० आत्मिक 
उन्नतिके लिए असचर दिया गया था। हिन्दू समाञ आत्मिक 
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उन्नतिकी समस्यासे प्रारम्भ होता, उसकी पूर्तिके लिए समाज- 
को यथोचित व्यवस्था करता, और फिर सामाज़िक काय 
सम्पन्न करनेपर व्यक्तिको मूल उद्देशकी पूर्तिके लिए छोड देता 
था। तथापि उस व्यवस्थाम ध्यक्ति समाजको सबंधा नहीं 
भूल सकता था--समाजके अध्तित्वकी जाश्रति उसके मनमें 
सदैध बनी रहती, और आत्मिक उन्नतिके साथ समाजकी भी 
नैतिक और धार्मिक उन्नति करना उसका काम था। यह 
अन्तिम व्यवस्था अफलातूनने केवल 'दाशनिक शासकों के 
लिए, यानी प्रथम वर्गके लिए, ही बतायी है। दुसरे लोग उससे 
वश्ित रकक्‍्खे गये है। हां, इतना जरूर कह देना चाहिए कि 
अफलातून यह मानता था कि एक शुर-प्रधान पुरुष उस शुरा- 
के कारण एक वर्ग में रहे ।'परन्तु यदि वह दूसरे गुणका विकास- 
कर सके तो वह दूसरे बर्गम रख दिया जाय। हिन्दुओंकी 
सामाजिक व्यवस्थाकी प्रारम्मिक स्थितिमे यही व्यवस्था थी। 
गुण विकासके अज्लुसार लोग एक वर्गसे दूसरे वर्गमें चढाये- 
उतारे जा सकते थे ओर इस बातका खयाल प्रत्येकर्म अच्छी 
तरह भर दिया गया था कि ब्यक्तिके प्रत्येक कायलसे समाजका 
सम्बन्ध है | व्यक्तिके प्रत्येक कार्यसे समाञकी भलाई या बुराई 
जरूर होगी, इसलिए प्रत्येकको अपना प्रत्येक कार्य इन दोनों 
इश्टिओसे सोच कर करना चाहिए । 

अफलातूमके न्‍्याय अथवा घर्मंकी कज्पनाका भी थोडा 
विचार करना आवश्यक है। हम बतला चुके है कि अफलादून 
के अज्लुसार न्याय अथवा धर्म वह है जिससे हम अपने गुणोके 
अलुसार कोई एक कार्य ले ले और उसे कौशल पूर्चक' करे । 
इसमे समाज-धर्म है और इसीमे व्यक्ति-धर्म है। एक ही प्रका- 
रके कायसे दोनो प्रकारफे धर्म सम्पन्न होते है। इस प्रकार 
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कोई कहेगा कि जब बुद्धि-भेद पेदा हो तब व्यक्ति क्या करे? 
कभी कभी जिन्दगीमे' ऐसे प्रसड़ आते है कि जब यह निश्चय 
नही हो सकता कि यह करेँ या वह करें। ऐसे मानसिक कल- 
होके लिए अफलातूनने क्या व्यवरुथा की है ? इसपर अफला- 
तूनका वही उत्तर है जो हम प्रारभ्भमें बता चुके हैं। तीन शुणो- 
के अस्तित्वके कारण कलह होनेकी सम्भावना है ज़रूर, परन्तु 
प्रत्येककों अपना विशिष्ट गुण जान कर तद्नुसार कार्य करना 
होग। और शेष गुणोको काबूमें रखना होगा। क्षात्र-धर्म स्वी- 
कार करने पर मायामोहके पश्ञेमे पडता ठीक नही, क्षातन्-धर्मे- 
का कार्ये पूरा करना ही चाहिए। इस प्रकार अपना अपना 
कार्य पूरा किया तो न मनमे कलह रहेगा ओर न समाजमें। 
यदि भत्येक अपना कारये करेगा तो सैमाजरूपी घडीके बिगडने- 
का डर नहीं ओर न्यायाधीश रुपी घडीसाजोंकी जरूरत नही। 
इस इष्टिसे समाज नीतिबद्ध ससथा हो गया, कानूनबद्ध न 
रहा। परन्तु अफलातून कहां कहता है क्रि उसका समाज 
कानूनबद्ध है। आत्मिक उन्नति उसका उद्देश है और नीति 
उसका बन्धन है। जहाँ “स्थितप्रज्ञ' शासक हैं वहां कायदे- 
कानूनकी, अदालत-कचहरीकी, जरूरत ही क्यो ? वे दाशेनिक 
शासक मब उच्चित और आवश्यक बातोंको जानते रहेंगे और 
वे केवल उचित रीतिसे शासन करेंगे। उन्हे कायदे-कानून क्यो 
चाहिए ? वे कायदे कानूनके परे है । जिनका / व्यक्ति गत खुख- 
दु ख नही, लाभालाभ नही, जयाजय नही, जो “निद्वन्द्र नित्य- 
सत्वस्थ' जो निर्यागक्षेम हो चुके ओर आत्मवान! होनेकी 
तैयारीमें हैं, जो चुद्धिकी शरणमे परिपूर्ण जा चुके, जो बन्ध- 
विनिर्मुक्त है, उनके लिए कौनसे बन्धन हो सकते हे? इस 
बातको गीताने भी माना है । आज-कलके तत्त्ववेत्ता भी मानते 
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हैं कि ऐसे पुरुषके लिए कोई बन्धन नहीं हो सकते, उसका 
आचरण ही दूसरोके लिए उदाहरण है । “बह जो करे सो ही 
कायदा है | इसपर मनमें एक प्रश्ष उठता है। माना कि अफ- 
लातूनके दाशेनिक शासक ऐसे हो सकते हैं, परन्तु क्या वे 
राज्य-भार लेनेको राजी होगे ? कया ऐसे पुरुष समाजके भीतर 
रह कर सामाजिक कार्य सम्पन्न करते ही रहेगे ? इस विषय 
पर बहुत कालसे इस देशमे विचारोका खूब सडआाम होता 
रहा है। इसके अन्तिम उदाहरण “गीतारहस्थ” ओर उसके 
खर्डनमें लिखी गई पुम्तके है। अफलातूनकों भी इस बातकी 
शट्ठा हुई है। उसने यह कहा अवश्य है कि वे पन्‍द्रह वर्षतक 
राज्यका शासन चलावे और तदनन्‍तर मनन-चिन्तनम विशेष 
सलझभ हो, तथापि वे समाज-सेवाका कार्य करने ही रहे। परन्तु 
प्रश्ष यह नही कि थे करते रहे या न करते रहे। प्रश्ष यह है कि थे 
पेसी स्थिति प्राप्त होनेपर क्रंगे क्‍या ? ऐसा छेघीभावष अफलो- 
तूनऊे जीवनमें भी देख पडा है। उसे भी कभी कभी यह निश्चित 
करना कठिन हो गया कि दाशेनिकका एकान्त मननचिन्तन 
उचित होगा या समाजके भीतर रह कर समाज-सेवा करना 
ठीक होगा । उसने अन्तम यह कहा अधश्य है कि निश्वत्तिमार्ग 
गौण महत्वका है और प्रवचि-मार्ग प्रधान महत्वका है। उस- 
का आगे कहना है कि दार्शनिकका चास्तविक स्थान समाज 
ही है, क्योंकि यही वह 'आत्मनि सर्वभूतानि' देख सकता है। 
समाजसे निश्वत्त होनेपर यह करपना हो नहीं सकती। इसके 
लिए अफलातून एक कारण और बताता है। घह कहता है कि 
जिस समाजने उसे आत्मचिन्तन करनेके योग्य बनाया, उसे 
- भूल जाना क्या योग्य है ? विना समाजके क्या चह इस योग्य- 
ताको प्राप्त कर सकता? फिर क्‍या समाजका उसपर फ्रण 
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नही हे ? इसलिए उसे चाहिए कि आत्मोन्नतिके साथ साथ 
समाज-सेवा भी करे। परन्तु इस वाद्मे बहुत जोर नहीं है। 
इसपर एक-दो प्रश्ष किये जा सकते है। समाजने तो उन्हें 
'बन्धधिनिसुक्त' करनेका प्रयल किया, अब उसे अपनी सेवामे 
फेंसाये रखना क्‍या उचित है ? दूसरे, आत्मोन्नतिके लिए ही 
तो मलुष्यने समाजकी रचना की । यदि आत्मोन्नतिके भागंमें 
समाज बाधक हो तो समाज बनानेसे लाभ ही कया ? व्यक्तिकी 
मानखिक आवश्यकता पूरी हुईं नही, फिर बह समाज<यव- 
स्थाके झमाटमे पडे ही क्यो ? जबतक आत्मद्शनकी सम्भा 
बना न थी तबतक ठीक था। परन्तु आत्मद्शनकी सम्भाव- 
नाके बाद समाजके कार्योम लिप्त रहना और इस प्रकार मूल 
उद्देशकों पूरा करनेसे वच्चित होना; कभी ठीक नहीं कहला 
सकता | जब आत्मचिन्तन परम खुख है तब समाजका भार 
उसे विशज्नकारक ही जँचेगा। | साराश यह है कि स्थान स्थानपर 
अफलातृनका निश्चित मत प्रतिपादित"्किया सा जान पडता 
है ओर वुद्धि उसे बतलाती है कि स्थितप्रक्ष होनेपर भी समाज 
सेवा ही परम कतेव्य है और आत्मोन्नतिका सच्चा मार्ग है, 
तथापि आतन्मचिन्तन मननका लोभ भी उसे खताये विना 
छोडता नही, ओर इस कारण उसकी शर्डाएँ बनी रहीं और 
उसका निश्चित मत क्या है, यह कहना कठिन है। 

प्रवृत्ति और निवृत्ति मार्गका यह बाद बहुत पुराना हे । 
खब देशामें विचारवान्‌ पुरुषोको उसने सताय/ है। कह नहीं 
खकते कि अब इस दिषयमे मतेक्य हो गया | शायद सखारके 
अन्ततक मतैक्य न होगा। आत्मशान होनेतक समाजमे 
रहना चाहिये, इस बातको बहुतेगे मानते है । परन्तु आत्मज्ञान 
होनेपर क्या करना, इस विषयम बड़ा मतभेद है। यह लोगो- 
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पर विद्त ही है कि गीतारहस्यने यही प्रतिपादित किया है 
कि उसके बाद भी 'लोकसभ्मह” का कार्य-करते रहना चाहिये। 
कदाचित्‌ यही मत विशेष झ्ाहय होगा । 

अब हम शिक्षा-पद्धतिकी ओर झुकते है । इसकी आलो- 
चना तो बहुत विस्तृत हो सकती है, परन्तु हम बहुत मोटे 
प्रक्षेको ही उठायेगे। अफलातूनकी न्याय अथवा धमकी 
कव्पनासे स्वभावत यह सिद्ध होता है कि लोग समाजके 
योग्य बनाये जायें। हिन्दुस्तान यह बात जातिफे विशिष्ट 
बन्धन-छारा सिद्ध करनेका प्रयत्न किया गया था। परन्तु उसमे 
एक दोष था[। क्‍या यह निश्चित हे कि ब्राह्मणके पुत्रमें ब्राह्मणु- 
कम-योग्य गुण ही होगे, चत्रियके लडकम क्षात्र धर्मके शुण 
हा या बेश्यके लडकेमे देश्य धमेकी योग्यता आवेगी ही। यह 
हम बतला चुके हे कि पहले-पहल जाति-बन्धन बहुत कडा न था 
ओर लोग कभी कभी अपने 'गुणो' के अनुसार अपना 'धर्म' बदल 
सकते थे । परन्तु किसी कारणसे क्यों न हो, जाति-बन्धन दढ 
होते होते बिलकुल इढ हो गया ओर गुण स्वभावके अनुसार 
कमे और धर्म बदलनेकी शक्‍यता नष्ट हो गयी। अफलातूनने 
अपने समाजको इस दोषसे बचानेका प्रयल्ल किया है। और 
उसके लिए, जैसा हम बतला चुके है, उसने यह व्यबस्था की 
कि राज्य शिक्षाके द्वारा लोगोके ग्रुणोको जाने, तदलुसार 
उनके गुणोका शिक्षा-दारा विकास किया जाय और फिर 
विशिष्ट कमे उन्हें सोंपे जायें यानी विशिष्ट वर्गर्मे उन्हें रखा 
जाय । हम ऊपर कह ही चुके है कि इस कार्यक्रे सम्पादनकी 
योजनासे पूरी राज्य-सस्था एक शिक्षा-सस्था बन जाती है। 
हिन्दुओके प्राचीन कालमें शिक्षाके लिए केवल आधिक सहा- 
यता देना राज्यका काम था। बाकी बातोकी योजना शिक्षक 
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यानी शुरू करते थे । आज शिक्षा-प्रबन्ध राज्यके अनेक कार्यो 
एक कार्य है ओर उसका महत्त्व बढठता जाता है--डउसपर अब 
अधिकाधिक ख्याल सब देशो दिया जाने लगा है। परन्तु 
अफलातूनने तो राज्यको ही शिक्षा-सस्था बना डाला है। 
उसके राज्यके दूसरे काम है ही कितने? रक्या योद्धाओके 
सिधुद है। कृषि गोरक्ष-वाशिज्य तृतीय वर्गके सिपुद है। एक 
काम और रह गया, वह है पुरुष-ख्रीके सम्बन्धका नियमन। 
शिक्षाके सिवा यही एक काम प्रथमवर्ग यानी दाशेनिक शास- 
कोके हाथमे प्रत्यक्ष रह गया। अफलातूनकी सामाजिक व्यव- 
रुथाकों बनाये रखनेके लिए. डसकी शिक्ता-पद्धतिकी अत्यन्त 
आवश्यकता है। इसलिए शिक्षा-कार्यके सामने शासकोका 
दूसरा कार्य गौण हो जाता है। और अफलातूनने भी इसे 
गौण ही कहा है। बनाने गये समाज और उसकी व्यवस्था 
करने, बन गयी पाठशाला और उसकी व्यवस्था । समाजके 
कार्य पहले ही बहुत कम, उसमें दार्शनिक शासकोके तो बहुत 
ही कम, ओर यदि शिक्षा-कार्यने ही सारी जगह छुँक ली तो 
राज्यको पाठशाला कहने में बहुत दोष न होगा। आज-कल, 
न्याय ही राज्यका महत्वपूर्ण कार्य है ओर यह भी रक्ताका ही 
कार्य है। परन्तु अफलातूनने तो राज्यकों पाठशाला बना 
डाला है | 

यह आलोचना आजकी दष्टिसे ठीक जेंचती है, परन्तु 
हमें यह न भूलना चाहिये कि शरीरमे भैनमाना भोजन 
हेंसकर चिकित्सा करते बेठनेकी अपेक्ता उचित भोजन करना 
ओर चिकित्साकी आवश्यकता न रखना कई दर्ज अच्छा है। 
स्यायकी आवश्यकता बनाये रक्खों, इसलिए: कानून-सभायें 
रखो और कायदे बनाओ, फिर अदालते और न्यायाधीश 
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नियत करो और उन्हें अमलम लानेके लिए अमले नियत 
करो। यह इतना बडा भूगडा चाहिये किसलिए ? शरीरका 
खून बिगाड कर भमलहम-पट्टीसे शरीर कुछ अच्छा ने होगा। 
शरीर साफ हो गया तो बार बार मलहम-पद्टा की जरुरत ही 
क्यों रहेगी ? समाजकों उचित विद्याफा भोजन देते रहो, फिर 
कानून, न्याय ओर अमलके झणछे रहेगे ही नही | नाहक राज्य- 
के कार्योका आड/बर क्यों बहाना ? उचित शिक्षासे ये सारे 
भरड़े मिट जाते है। यदि भत्येक व्यक्ति अपने गुणके अनुसार 
एक कार्य करता रहे, दूसरेके कार्योंमे दुखल न दे, उचित 
शिक्षापद्धति-ह्वरा शासक चुन लिये जाय तो कानूनकी, तदलु- 
सार न्‍्यायकी ओर उसके अमलकी जरूरत ही कहाँ रही | ये 
तो रू समाजकी दवाइयों है, खस्थ समाजकों इनकी जरूरत 
नही है। जहां अफलातूनके न्याय अथवा धर्मका राज्य है और 
शासक सर्वोत्तम स्थितभ्रश्॒ पुरुष है, वहाँ कायदे-कानून न 
चाहिये। उनकी शुद्ध बुद्धि इन व्यवस्थाओका कार्य कर 
सफेगी। इस वादमे भी सत्यांश है अवश्य। हिन्दुओकी 
सामाजिक व्यवस्थामे भी शासन शुरू बुद्धिकी सठायतासे 
ही चलानेका प्रबन्ध था | इस बातमें अफलातूनकी ध्यवस्थाकों 
पूरी तरद दोषी नहीं ठद॒य सकते । हिन्दुओकी व्यवस्थामें 
कदाचित्‌ यह उचित था कि रक्षाका ही नही किन्तु शासनका 
भी ध्त्यक्ष कार्य ज्षत्रियोंके हाथपे था। परन्तु जन्म-द्वारा 
व्यक्तिधमे निश्चित करनेकी व्यचस्थाकोी उचित कहनेके लिए 
हम अग्नसर नहीं हो सकते । इससे वाध्तवर्म यह अच्छा होगा 
कि शिक्षा-द्वारा व्यक्ति-धम निश्चित किया जाय। 

अफलातूनकी शिक्षा-ब्यचस्थाम हिन्द-समाजकी आश्रम- 
व्यवस्थाके कुछ चिह् देख पड़ते है। बीस वर्षतक शिक्षा 
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बतायी है। आगे पचीस पर्षकी अवस्था होनेपर मलुष्य प्रजा 
त्पक्तिका कार्य अपने ऊबर ले सकता है। तीस वर्षतक उसकी 
शाख-प्रधान शिक्षा जारी है। इसी बीचमें यह सेनिक-शिक्षा 
भी प्राप्त करता है। तोससे पेतीस वर्षतर उच्च गणित, अध्या- 
स्मशासत्र जैसे विषयोभे उसका प्रवेश होता है। तदननन्‍्तर 
पचास वर्षतक शासनका कार्य है, फिर दर्शनशासतत्रका छभ्यास, 
मननलचिन्तव और समाज-लेवा | पथपन वर्षके बाद प्रजोत्पत्ति 
न करनी चाहिये। यह एक प्रकारकी आश्रम व्यवस्था ही है। 
परन्तु हिन्दुओकी आश्रम-ब्यवस्थामें और इसमें एक बडा 
भारी भेद है। अफलातूनने शिक्षाके धत्येक क्रमके बाद अगले 
कमके लिए चुनावकी पद्धति बतायी है। इस पद्धतिके पक्तमें 
यह कह सकते है कि सबमें सब “बातोंकी योग्यता नहीं 
होती, समाजमे वुझिमान्‌ पुरुष सदेव थोडे ही रहते है, थे ही 
बहुआ ( परीक्षा-पद्धतिसे छुने जाकर ) मित्र मिश्र पदोपर 
विराजमान शोते है ओर भिन्न भिनश्न॑कार्य करते है। सर्वोच्च 
पदापर पहुँचने दाले पुरुष बुछधिसे भी बहुधा सर्वोच्च रहते 
है । तो क्या अफलातूनकी पद्धतिम भी कोई दोष है ? हॉ, एक 
भारी दोष है। हिन्दुओंकी आश्रम-व्यवस्थामें सभी द्विजोंको 
सखारके अपने कार्य सम्पन्न कर्नेपर आत्मिक उन्नतिके लिए 
अवसर था। परन्तु अफलातूनकी व्यवथामें आत्मिक उन्न- 
तिका अवसर उन्हें ही मिलेगा जिन्हे परमेश्वरने अच्छी चुद्धि 
दी है । माना कि ज्ञान ओर आत्मिक उन्नतिका परस्पर बडा 
सम्बन्ध है, परन्तु ऐसा अड्ढाज्लि-सम्बन्ध नहीं कि जो लोग शास्त्र 
नहीं पढ़ सकते वे आत्मिक उन्नति भी नहीं कर सकते | क्या 
समाजमे ऐसे लोग नही देख पडते जो विद्यासे अत्यन्त हीन होने 
पर भी आत्मासे अन्यन्त ऊँचे पदपर विराजमान हैं ? विद्याका 
प्श्य 
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महत्व इतना घढानेसे कई तोग' मनेतिक उन्नतिसे वश्चित रह 
जायेंगे । इस दौषका परिहार अफलातूल्ने नही किया। 
इसीसे मिलता-झुलता दोष यह भी है कि उसने तृतीय 
वर्गके लिए शिक्षाकी क्या योजना की, यह हम जान नहीं 
सकते, अत' कहना पडता है कि उन्हें उसने शिक्तासे वश्चित ही 
रखा है | इस तुतीय वर्गके पत्तम यह कहा जा सकता है कि 
उसे अफलातुनने अपने मनसे करीब करीब भुला दिया है। 
न्याय अथवा धर्मका तत्व उसके लिए बतलाया ओर जत्रिविध 
गुणोको काबूमे रखनेके लिए कहा, परन्तु इससे आगे उसके 
लिए बहुत कम बातें बतायी है। घह बर्ग कृषि-गोरक्ष-बाणिज्य 
किया करे और कमाये धनमेंसे राज्यको उचित हिस्सा दिया- 
करे--बसख, इतनेमे ही उसके काये समाप्त हो जाते है। शिक्षाकी 
उसके लिए ज्रूरत नहीं, धन-दाराके प्रलोभनो और तदलुष- 
ज्लिक बुशइयोसे दूर रहनेकी जरूरत नहीं, आत्मिक उन्नतिकी 
उसमे योग्यता नहीं। वह सीधा अपने काम किया करे 
ओऔर धन-दारामे लिप्त रहे | इन विचारोंको अफलातूनने 
ऐसी गति दी है कि कई लोगोको यही कहना पडता है कि 
उसकी समाज-वयवस्थामे उनकी स्थिति दासोंसे मिलती- 
जुलती है। यह मानना ही होगा कि इस आदश सामाजिक 
व्यवस्थाम यद् बडा भारी कलइ है। इतना ही नही, यह भी 
पश्ष हो सकता है कि एक ही राज्यमे कुछ लोग एक-कुटुम्ब- 
पद्धतिसे रहे और दूसरे घर-द्वार बना कर रहे, यह कैसे सभच 
हो सकता है ? आपसके भगडोंको देखकर अफलातूनने 
कहा कि उनके कारण एक राज्यमें दो राज्य देख पड़ते हैं। 
और उसने अपनी व्यवस्थासे इसे दूर करना चाहा। परल्तु 
जब कुछ लोग एक पद्धतिसे रहे और दूसरे दूसरी पद्धतिसे, 
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तब कया यह दोष अफलातूनपर भी नही मढ़ा जा सकता कि 
उसने भी पूक राज्यके*दो राज्य, एक समाजके दो समाज, 
बना दिये? यदि ग्रहदार, धनदारा, झूगड़ेका सृल है तो उससे 
दो वर्गोको दूर रखना परन्तु तीसरेको उसमें निमझ्य करना 
न्याय-सह्गत नही कहा जा सकता। यदि ये बुरे है तो सबके 
लिए, यदि भल्रे है तो सबके लिए। एकके लिए बुरे, दूसरेके 
लिए भले नही हो सकते । ओर जो दाशनिक शासक ग्रह-द्वार 
ओर धन-दाराका अनुभव नहीं रखते वे इनसे युक्त पुरुषोका 
शासन किस प्रकार करेंगे ? 

तृतीय पक्तके लिए एक-कुटुम्ब-पद्धतिकी योजना न रखनेके 
पक्तमें यहः कहा जा सकता है कि वे बासना-प्रधान मनुष्य 
रहेंगे, इसीलिए सम्पत्तिकी उत्पत्तिका कार्य उनके हाथमें 
दिया है। यदि वे सम्पत्ति उत्पन्न करंगे तो उनका उस- 
पर कुछ निजी अधिकार रहना भी दुचित है। और सम्पत्ति 
पर उनका थोडा भो निजञ्ञी अधिकार रहा तो पत्नी-पुत्र भी उन- 
के निज्ञी व्यक्तिगत होना आवश्यक है । इसीलिए उनके 
लिए एक कुटुम्ब-पद्धति नही बतायी। परन्तु यदि इसमें कुछ 
तथ्य है तो यह प्रश्ष हो सकता है कि क्या प्रथम दो बर्गोंमे भी 
थोड़ी थोढी वासना-प्रकृत्ति न होगी, फिर भले ही उसपर 
दूसरे गुणोका दबाव बना रहे ? वह प्रवृत्ति काबुमे रह सकती 
है, परन्तु नष्ट नहीं हो सकती | और यदि नष्ट #होती नही तो 
उसके कार्यके लिए थोडा अवसर देना क्या आवश्यक नहीं है ? 
परन्तु अफलातूनने तो अपनी आदश्श सामाजिक व्यवखामें 
उसके लिए नामको भी जगह नहीं दी | वहाँ तो प्रथम दो चर्ग 
एक इश्टिसे पूरे सन्‍्यासी हैं। भोजन करनेपर भी भोजनकी 
सामग्री जुटानेकी आवश्यकता नहीं, ओर प्रजाजनन करने- 
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पर भी पत्नी-पुचरकी कल्पना पास आने देनेकी जरूरत नहीं। 
सब कुछ वूरनेपर निहड् बने ही है! इसमे सलारकी अलु- 
भव-सिद्ध बात भी नहीं हे और न वह तकेसक्भत ही ऐ-- 
इस बातमें अफलातूनका न्याय एकपक्षीय है । यदि उसने सब 
बातोका विचार किया होता तो एक ही बात सबके लिए 
बतायी होती । 

अफुलातूनसे एक और प्रश्ष किया जा सकता है। क्‍या 
वैयलिक कुटुम्ब पद्धति मे बुराई ही बुराई है, भलाई नामको 
भी नहीं ? मान लिया कि आप यह नही चाहते कि वासनाके 
फन्देमे पडकर प्रथम दो वर्ग इनके पीछे पडे रह परन्तु अब 
हमारा प्रश्न यह हे कि मर्यादाफे भीतर रहकर क्या कोटुम्बिक 
पद्धतिसे कोई बोझिक या नेतिक उन्नति हो ही नहीं सकती ? 
परन्तु अफलातून इसका क्या उत्तर दे? चह समझ ही बेठा 
है कि घन दाराका बुरा ही असर होता है, भला होता नहीं । 
यहॉपर हमें कहना पडता है कि इस बातमे हिन्दुओकी व्यच- 
था अधिक व्यवहारसिद् और स्यायपूर्ण थी। शुण-प्राधान्यके 
अज्लुसार कर्म यानी धर्म निश्चित होता, परन्तु धासनाकी तुष्टि- 
के लिए. सबकी अवसर दिया जाता था। वाषस्तवरमें उसकी 
तुष्टि और तदूभूत अम्रुभवके बिना बहुत कम पुरुष शात्मोन्नति 
के भार्गपर चल सकते है। अफलातूनने न तो वासनाकी तुश्ि- 
की आवश्यकक्ाा समझी ओर न उसने माना कि उसकी तुष्टि- 
से किसी प्रकारका सुख हो सकता है। अथवा, यो कहना 
चाहिये कि प्रथम दो वर्गोंके लिए सौतिक छुखकी आवश्यकता 
उसने बहुत कम मानी है। उनका करीब करीब सब ख़ुख 
सक्र्माचरण और चिन्तल-मननमें ला रक्खा है। खेद इतना 
ही है कि ससारमे इसी सुखसे सन्‍्तुष्ठ होनेवाले पुरुष किसी 
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भी देशमे अत्यन्त ही कम होते है। ससारका इतिहास इस 
बातमे अफलातूनका ज्ञाथ नही दे सकता। नितान्त जड्जली 
जातिथामें पत्नी-प्रथा शायद न हो, परन्तु जब कभी जहाँ कही 
दुनियाने होश संभाला है, वहाँ निजी सम्पत्ति, निज्ञी पल्ली और 
निजी पुत्रकी रीति अवश्य देख पडी है। ज्ञानके साथ कदा- 
चित्‌ इस पद्धतिका भी उदय हुआ है। समाजमे जड्लली जाति 
योकी रीति प्रचलित करनेके लिए मजुष्यकों फिरसे जज्ञली 
बनना पडेगा। अब ससार सोचे कि ऐसा करना ठीक होगा 
या नही ? जो बुद्धि मलुष्यका प्रधान लक्षण है उसका विकास 
करना ठीक है या जिस दशाम मनुष्यने पहले-पहल जन्‍म 
लिया उसी अवजाको चापस जाना ठीक होगा ? 

इसी प्रकार और भी कई दोम दिखलाये जा सकते 
है । अफलातूनकी सामाजिक व्यवस्थामे व्यक्तिका जीवन 
विस्तृत करनेका प्रयत्न अवश्य है। उसने चाहा हे कि मजुष्य 
घरकी सडकुचित बातोम न लगा रहे। उसके कार्योका 
मैदान खूब भारी हो । घछझू झगडोसे व्यक्तिगत सडकुचितता 
पैदा होती है और राज्यमें टण्टे-बखरेड़ेका मूल पेदा हो जाता 
है। बेहतर है कि यह सूल ही नष्ट कर दिया जाय । फिर मनुष्य 
के विचार और कार्य इतने सडकुचित न रहेंगे ओर राज्यकी 
एकता नष्ट होनेका मौका न आवेगा । परन्तु ऐसा करनेमें 
पक बात यह अवश्य सिद्ध हुई कि मलुष्य एक भिन्न व्यक्ति 
न रह गया, वह समाजमें लुप्त हो गया 4 फिर यह कहना कि 
डसके कार्यों और विचारका चेत्र विस्तृत हो गया बिलकुल 
व्यर्थ है। उसके न निजी कोई कार्य रह गये, न कोई निजी क्षेत्र 
है, फिर वे विस्तृत क्या होंगे ? वह तो शरीरके अवयबों जैसा 
समाजका एक अक्ञ है, अवयचका कोई निजञ्ञी जीवन होता 
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नहीं। जबतक शरीर है तबतक वह भी है--शरीर नष्ट होने 
पर वह नष्ट हो जाता है। प्रत्येकको अपना कार्य करना चाहिए 
ताकि सारे शरीरकी पुष्टि हो। इस कट्पनामें कुछ बात अच्छी 
अवश्य हैं। सबकी भलाई अपनी भलाई है और सबकी बुराई 
अपनी बुराई है, यह कल्पना समाजकी भलाईके लिए बहुत 
अच्छी है। परन्तु व्यक्तिको समाजका पूरा पूरा अह् मानने- 
में, उसे सामाजिक शरीरका अवयव पूरा पूरा बनानेम, यह 
दोष पैदा होता है कि व्यक्तिका खतन्त्र अस्तित्व नामको भी 
नही रह जाता। परन्तु सद्डुल्प-विकल्पवाले भनुष्यके खतन्‍त्र 
अत्तित्वकोी नष्ट करना कहॉतक उचित हे? ऐसा होनेपर 
आत्मिक उन्नतिके लिए उसे अवसर ही कहाँ है ? वह व्यक्ति 
समाज-यत्रका एक पुजों बन गया, वह खथय कुछ सोच समझ 
नही सकता, वह अपने मनके अज्लुसार एक भी कार्य नही कर 
सकता । एक यन्ञ्रका पुर्जा बनानेके लिए उसे ठीक रखनेकी 
जितनी आवश्यकता होगी उतना ठीक तो बह बनाया जायगा 
और बना रहेगा। परन्तु उससे आगे बढना नहीं हो सकता । 
सारांश, व्यक्तिके अस्तित्वको समूल नश्ट करना व्यक्तिके मूल 
उद्देशोकी दष्टिसे ही हानिकारक है। 

मलुध्यको पूर्ण रूपले राज्यका एक अवयव बनानेसे यह 
दोष भी पैदा होता है कि वह दूसरी सस्थाओका अर्वयव यानी ” 
सदस्य नहीं हो सकता। इसलिए अफलातूनके राज्यमें दूसरी 
सामाजिक सस्थाओके लिए स्थान ही नही है। भले ही उसने 
समाजकी एकताके लिए इस बातकी आवश्यकता समझी 
हो, विशिष्ट कार्यसस्पादनके लिए उसकी जरूरत देसी हो और 
यह कक्पना उसने ख्ाथ्थसे ली हो, परन्तु आज उसे सभ्य 
ससार माननेको तैयार नहीं । आज यह मानते हैं कि मलुध्य 
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समाजका अड्ढ है अवश्य, परन्तु ढसका खतन्त्र अस्तित्व भी है 
और बह राज्यके भीतर दूसरी सामाजिक सखााओकी रचना 
कर सकता है । 

परन्तु अफलातूनको डर था कि दूसरी सखाओके कारण 
समाजकी घडी बिगडेगी ही, और साथ ही मनुष्य अपना 
सामाजिक कार्य भी अच्छी तरह न करेगा। प्रत्येकको एक ही 
कार्य करना चाहिए और उसीम॑ अभिरत हो जाना चाहिये। 
जिनसे सामाजिक सेवा हो नहों सकती, उनको अधिकार नहीं 
कि वे इस जगतम रहे । इसीलिए रोगी, वृद्ध आदि मनलुष्यो- 
के लिए उसके समाजमे कोई खान नही । जो बच्चे अच्छे हृष्ट- 
पुष्ट न होगे उनके पालन-पोषणकी जरूरत नहीं। ऐसे निकम्मे 
बच्चे, रोगी ओर चुद्ध मनुष्य मर गये.तो बुरा नहीं और मारे 
गये तो भी बुरा नहीं। निकम्मे बच्चोंको मार डालनेके लिए 
उसने स्पष्ट सलाह दी हे | परन्तु सभ्य ससार इसे मान नही 
सकता । दया कुछ चीज है ओर बच्चे, रोगी, वृद्ध लोगोंके 
भी प्रति समाजका और व्यक्तिका कुछ कतंब्य है, ऐसा 
आज सखार मानता है--उनकी यथाशक्य सेवा करना अपना 
कर्तव्य समझता है । 

इन दोषोके होते हुए भी यह स्पष्ट हो गया होगा कि अफ- 
लातूनके विवेचनमें बहुतले उपयोगी और सर्वभान्य सिद्धान्त 
हैं. जिनका स्वीकार हम स्थान स्थानपर कर ही चुके हैं । 
अफलातूनका सिद्धान्त है कि आत्मिक उन्नति” ही भनुष्यका 
सर्वोच्च उद्देश है, समाजकी रचना उसके लिए आवश्यक 
है और उसकी रचना ऐसी होनी चाहिए कि उससे उसकी 
रचनाका उद्देश सिद्ध हो। इस उच्च सिद्धान्तको सब कोई 
मानेंगे। समाजम न्याय अथवा धर्मके स्वे सवे कर्मएयमिरत, 
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ससिद्धि लभते नर * के तत्वका शासन रहना आवश्यक है। 
परन्तु इसका यह अर्थ नही हो सकता कि कोई भी दूसरा कार्य 
बह कर ही नहीं सकता। अम-विभागका तरव समाजमे आज 
भरपूर अमलमे है। परन्तु स्वधर्मका निश्चय आज कुछ अशमे 
तो परम्परासे, कुछ अशम शिक्षाले, कुछ अशर्म रुवरुचिसे 
होता है। शुणानुसार धर्म यानी कर्मका निश्चय होना चाहिए, 
यह तत््व समाज ओर व्यक्तिके लिए लाभदायक है ओर आज 
भी सब इसे मानते ह६। परन्तु इसे अमलप लानेके लिए आज 
कल कोई अच्छी व्यवस्था नही है। अफलातूनने उचित शिक्षा 
और चुनावके छारा इसके निश्चयके लिए व्यवस्था बतायी है 
शिक्षाके महत्तपर अफलाघूनने जो जोर दिया है उसे आज 
सब मानते हैं। सब जानते है कि शिक्षाका सम्बन्ध केवल 
व्यक्तिसे ही नहीं, समाजस भी है। उचित शिक्षा-पद्धतिमम 
दोनोका खयाल होना चाहिणए। इस बातमें खिद्धान्तकी दशिखे 
आजका समाज अफलादूतसे आगे बढ गया हैँ। अफलातूनने 
तो व्यक्तिके व्यक्तित्वको ही न४ट कर डाला है, फिर बह उसकी 
स्वतन्त्र भल्लाईका खयाल कैसे करे ? शिक्षाफे विवेचनमे अफ- 
लातूनने मनोविज्ञानके जो थोड़े तथ्य बताये है, उनमेसे कुछ 
झाज भी मान्य है। परिस्थति और मानसिक विकासका 
सम्बन्ध किसीकोी अस्वीक्षत नही । समाजफे अति व्यक्तिके कई 
महत्वपूर्ण कतव्य है। इसे आज़ भी लोग मानते है। परन्तु 

वे अधिकाशमें उचित शिक्षा-ह्वारा ही सम्पादित करना 
चाहते हैं। हां, कुछ कार्य कानून-द्वारा प्रत्येकषषर अवश्य लादे 
जाते है जिन्हें करमा अनिवाय होता है। किसी भी समाज- 
व्यवस्थाका खुधार करते समय इन तत्वोको खयालमें रखना 
ही होगा । 


समाज-व्यवसथाकी आलोचना । ७१ 


इस विवेचनको पह कर कई लोग कहेंगे कि यह केवल 
आदशे सामाजिकलन्यवस्था है, यह केवल खयाली दुनियाका 
पुलाव है, व्यवहार्य भाग उसमें कुछ भी नहीं है। परन्तु ऐेसा 
कहनेम॑ भूल और अन्याय दोनों है। हम स्थान स्थानपर यह 
दिखला चुके हे कि उसकी बहुतसी कश्पनाएें तत्कालीन 
समाज या विचारोसे ही ली गयी है। हां, उसने उन्हे शुद्ध 
ओर विकसित कर डाला है, उनके आसपासकी घास-पात, 
को दे कूसे, इट-शोडे निकाल दिये, तकका पानी देकर उन्हें 
भरपूर वढा दिया और एक अच्छा खुहावना बागीचा बना 
दिया। अफलातून खयाली दुनियाकी बाते न कर्ता था | वह 
साफ साफ यह चाहता था कि इस आदशे व्यवस्थाके विवेचनके 
अनुसार तत्कालीन भूगडे-फसादवाले राज्य खुधारे जायें । वह 
अपने विवेचनमे व्यवहारकों नामको भी नही भूला है। उसकी 
बाते भले ही आज या कभी व्यवहाये न हो, भले ही तकमे 
अथवा परिस्थिति या मानवीपनका"विचार करनेमे ओर उनसे” 
सिद्धान्त निकालनेमे उसने भूलें की हो, परन्तु यह कहना निता 
न्‍त अनुचित होगा कि उसे ज्यवहारका खयाल न था। उसे तो 
इयवहारका इतना खयाल था कि पद पदपर उसने इस दश्टिसे 
अवश्य विचार किया है। उदाहरणाथे, व्यवहारका विचार 
सामने रखकर ही उसने रक्तकोके लिए एक-कुटुम्ब-पद्धति प्रति- 
पादित की और वृतीयवर्गके लिए नहीं । हाँ, यह बात भिन्न है 
किडसका ऐसा सिद्धान्त इस जगतमेअव्यवहीय है। कि-तु बह 
ऐसा नहीं मानता था। उसने तो साफ कहा है कि ये असम्भव 
बातें नही हैं। हम अभी द्खिला चुके है कि इनमेंसे बहुतेरे 
तत्व समाजके लिए महत्त्न-पूर्ण और आवश्यक है, समाज और 
व्यक्तिकी उन्नतिफे लिए उनका प्रचारमें आना जरुरी है। हम « 


७र्‌ अफलातूनकी सामाजिक व्यवस्था । 


यह भी दिखला चुके हैं कि इनमेंसे कई तत्त्व हिन्दू-सभाजमे 
किसी न किसी रूपमें कुछ सीमातक थे और आज भी दौधे- 
कालीन अधोगतिके बाद उनमेसे कुछ कुछ अश हमारे समाज 
में बने हुए हैं। यह सच है कि आदशेका खप्तमय ससार 
इस भौतिक दिकालादिबद्ध ससारमे प्रत्यक्ष नही हो सकता, 
वह सदैव खप्नसय बना रहेगा । परन्तु यह भी सबको मानना 
होगा कि आदर्शका सप्तमय ससार हमारे सामने न रहे तो 
हमसे कोई उच्च कार्य न होगे। सब डद्य कार्योकी सफूर्ति हमें 
आदश्शोसे ही मिलती है और इस तरह बहुतसे आदशे कम 
अधिक अशमे व्यवहारमे आते ही रहते है। आदर्शोंका उप- 
योग खदा बना है, ओर वे नितान्‍त असम्भाव्य कभी नहीं 
होते । इसी दुनियाकी बाते लेकर आदशे रचे जाते है और 
वे इसी दुनियाके लिए होते है । इस परिवर्तवशील और विका- 
रमय ससारकी बाते बाघक अवश्य होती हैं, परन्तु इतनी नही 
"कि उनका कुछ भी उपयोग न हो ओर उनका कुछ भी प्रभाव 
न पड़े । यदि रुपयेमे एक आना भी आदुशेका व्यवहार हो सका 
तो कुछ हुआ ही समभना चाहिए | समाजका सुधार बहुधा 
क्रमश, इसी प्रकार होता है। विचार-क्रान्तिके बाद स्थिति- 
क्रान्ति हुई तो भी विचार-क्रान्तिकी सभी बाते रिथिति क्रान्तिमे 
नहीं देख पडती | पूर्वेतिहास, भौतिक परिस्थिति, परिवर्तन- 
शील मानवीय मन आदि अनेक बातोसे आदश जकडा रहता 
हैं और इस कारण उसका बहुत कम अश व्यवहारम आता है। 
कभी कभी स्वय उसका स्वरुप बिकृत हो जाता है। परन्तु जिस 
कुछ अशमे वह व्यवहृत होता है डसी अशमे उसका उपयोग 
रकखा है । धातुकी बनी चीजोकों यदि बार बार भिन्न सिन्न 
“चीजोसे साफ न करें तो जग चढ़ जाता है, उसी प्रकार 
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आदशों-दारा लोग समाजपर चढनेवाले जगको समय समय- 
पर कम-अधिक ऋशमे दुर किया करते हैं। 'रिपब्लिक' ने 
कितने ही समाज्ञोको और विचारकोौंकों स्फ़ूर्ति दी है और 
कितनी ही बार उसके तर्वोकों अमलमे लानेका प्रयत्न किया 
गया है । यूरोपका इतिहास इस बातकी गवाही देता है और 
इसीसे हम यह कह सकते है कि इन विचारोका प्रभाव ससा 
रमे सदैव बना रहेगा । ससारको उनसे सदैव स्फूर्ति मित्रती 
रहेगी और तद्छुसार समाज खुधारका कार्य सम्पन्न करनेका 
हम जायगा | अफलातृनके विचारोका यह कम महत्त्व 
नहीं है । 

फिर हमे यह स्मरण रखना चाहिये कि आदश सामाजिक 
व्यवखाके विषयमे अफलातूनके सारे विचार 'रिपब्लिक' भें ही 
नहीं समाप्त होते | जैसा हम उसकी जीवनीमे दिखला खुके हैं 
अनुभवके बाद उसने स्वय अपनी आदशे सामाजिक ब्यवस्था 
को अधिक व्यवहार्य स्वकप देनेकाअयल किया है। 'पोलिटि-* 
कस” और 'लॉज” नामक ग्रथ इन्ही ध्यलोके फल हूँ । अ्रत 
यह आवश्यक है कि अफलातूनकी आदर्श सामाजिक व्यय 
स्थाका ज्ञान धाप्त करनेके लिए “रिपब्लिक' के सिवा 'पोलि 
टिकस' और लॉज” नामक प्रथोंका भी” विवेचन पढ़ना 
चाहिये' | इसलिए अगले दो सागोमे हमने इन श्रधोके विचार 
का विवेचन किया है 


तीसरा भाग | 
'पोलिदिक्स! नामक ग्रन्थका विवेचन 


पहला अध्याय । 


समाजके लिये निरंकुश राज्य-सत्ताकी आवश्यकता। 


वाघ्तवमें अफलातूनकी आदर्श सामाजिक ब्यवला “रिप- 
ब्लिक' नामक प्रन्थमें ही दी गयी है, परन्तु वहाँ यह 
भो स्पष्ट हो गया है कि यद्यपि उसके कुछ सूल तत्व किसी भी 
काल और देशमे प्रयुक्त हो सकते है, तथापि उसका विवेचन 
केवल आदशे मात्र है। कनक और कान्‍्ता सम्बन्धी मसत्वको 
दूर कर केवल शुद्ध बुद्धिसे समाज्ञके काम करनेवाले लोग 
कभी न दिखाई पडेंगे। इस बातका ख्याल स्वय अफलातूनको 
भी हुआ, इसी कारण उसने दूसरे दो भ्रन्थोम अपनी आदशे 
सामाजिक व्यवस्थाको अधिक व्यक्हार्य बनानेका प्रयत्न किया" 
है। तथापि जैसा हम आगे चल कर देखेंगे, बीच बीचमें उसकी 
प्रवृत्ति 'रिपब्लिक की पूर्ण आदर्श सामाजिक व्यवस्थाकी ओर 
ही रही है। जिन अन्य दो अथोर्म उसने कुछ अधिक व्यचहार्य 
सामाजिक व्यवस्थाका घर्णंन किया है वे 'है 'पोलिटिक्स' 
ओऔर लॉज' । 

ऊपर बतला ही चुके है कि इन दो प्न्थोंमे उसने आदर्शंको 
अधिक व्यवहार्य करनेका प्रयत्न किया हैं। इसीसे कोई 
भी यह समझ सकता है कि ये भ्रन्थ अत्यन्त वुद्धावस्थामें 
लिखे गये होगे । कम उम्नमे मनुष्य बहुधा आदशर्शवादी होता 
है। पर धीरे धीरे ज्यों ज्यों जगवके अनुभघष भाप्त होते है और 
यह देख पडता है कि इस त्िशुणात्मक ससारमें कोई आदशों 
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कभी भी व्यवहारम नहीं आरा सकते, व्यवहार आनेके लिए 
उन्हे व्यवहाये बनाना होगा, त्यों त्यों बह आदशेको छोड 
व्यवह्ारकी ओर अधिक अधिक भुकता जाता है। फिर इन्ही 
अलुभवोके कारण मनुष्य पहले जैसा आशायादी नहीं रह 
जाता। कडु अजुभवाके बाद मलुष्यके कार्या और बचनोमें 
निराशाकी भलक दिखाई देने लगती हे। अफलातूनके भी 
जीवन तथा बचतामे इस निशशाकी थोडी बहुत भलक 
अदश्य देख पडती है। इसका आभास हमे उसके अन्तिम दो 
प्रथोमे मिलता हे। फिर भी अफलातून पूर्ण रूपसे कभी भी 
निराश नही हुआ । उसके ग्रन्थोमे, जैसा हम ऊपर कह चुके हैं, 
आदश व्यव्थाका विशेष वर्णन हुआ है ओर वह 'रिपब्लिक के 
आदर्शकी ओर कई बार, विशेषत* 'लॉज' नामक भ्न्थके अन्‍्तमें, 
फिरसे झुक पडा है। 'पोलिडिकस' नामक प्रथ 'रिपब्लिकः के 
कद्ाचित २१ से २७ बे बाद लिखा गया होगा । यदि “रिप- 
“ब्लिक' मे पूर्ण आदेश है, “तो पोलिटिकसमे भी वह आदशे 
सर्वथा नही त्याग दिया गया है। यह अचन्थ कई इृष्टिसे अपूर्ण 
है, पर जो कुछ वर्णन उसम॑ है, वह “'रिपब्लिक' के धर्णुनसे 
अधिक मिलता हुलता है और 'लॉज के वर्शनसे कम | तथापि 
यह भी स्ठीकार करना चाहिये कि लॉज'म॑ कानूनकी आवश्य- 
कताका जो प्रतिपादन है, उसे इस 'पोलिटिकस' बामक श्न्थमें 
कुछ खान अवश्य मिला है। इस प्रकार उपयुक्त तीन अंथो में 
यह अन्य बिचला होनेके कारण और उनके लेखनकालम करीब 
करीब बराबर अन्तर होनेके कारण इसमे अगले पिछले दोनों 
ग्रभ्थोकी कुछ भलक आ गयी है। 
इस पभ्रथकी सामाजिक व्यवस्थामं यदि सबसे मुख्य कोई 
बात है तो चह एक राज्य घुरधरका अस्तित्व है। राज़कार्यके 
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लिए शुद्ध और पूर्ण ज्ञानझा होना आवश्यक है। शुद्ध और 
पूर्ण ज्ञानकी प्राप्ति खबको नहीं हो सकतो, एक अथवा दो 
चार लोगोको ही हो सकती है। समाज-विज्ञान ही सर्वोच् 
ज्ञान है, अन्य प्रकारका ज्ञान उससे हीन वर्गका है। सभच है 
कोई काल पेसा रहा हो जब इस प्रकारका ज्ञान सबको प्राप्त 
होना सभव रहा हो | पर अब वह काल, वह 'सत्ययुग” नहीं 
है, वह 'दिवयुग'! अब बीत गया। अब तो मनुष्य उस उद्य 
अवखासे गिर छुका है, इसलिए इस समय सबको सर्थोच्च 
शानकी प्राति सभव नहीं है। अत, शाज्यका कार्य करनेके 
योग्य बहुत थोड़े महुष्य हो सकते हे--राज्य-चुरधरत्वकी 
योग्यता सब नहीं प्राप्त कर सकते। राज्य-धघुस्थरका कार्य 
बडे महत्वका है। बह काय है समाज-ारण | जिस प्रकार 
एक कुटुम्बके धारणके लिए एक्र योग्य व्यक्तिका सर्वोच्च 
होना आवश्यक है, उसी प्रकार समाजके घारणके लिए एक 
योग्यतम व्यक्तिका सर्वोच्च होना आवश्यक हे । इस कार्यमें 
सारे कार्य शामिल हैं और इस कारण इसके लिए आवश्यक 
शानमें सारा शान समाविष्ट है। एक द्टिसे राज्य-चुरधरका 
कार्य जुलादेके कामके समान हैं। ज्ुलादहा जिस प्रकार भिन्न 
भिन्न प्रकारके सूतको सिन्न सिन्न खानोमें लगाकरै, उसे ताना 
वर बानौ बनाकर, सुन्दर कपडा बुनता है, उसी प्रकार बह 
भिन्न भिन्न लोगोको उनकी योग्यता यानी उपयोगिताके अल्ञ- 
सार समाजके सिकछ भिन्न कार्योमे लगा सकता है और इस 
प्रकार समाजका धारण कर शान्ति और झुखिति श्वापित 
करता है। इस दष्टिसे राज्य-घुरधर-व केवल उच्च विज्ञान ही 
नहीं, वबरन्‌ एक उच्च कला भी है जिसकी प्राति सबको नहीं 
हो सकती । यह भी एक कारण है कि इसका कार्य सबको' 
ञ्यद 
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नहीं सोपा जा सकता | वह केबल शुद्ध ज्ञान, समाज-विज्ञान 
जञानभेवालेको अथवा सबको समाजसे शान्ति और झुलखिति 
से रखनेकी कला जाननेवालेकी ही सोपा जा सकता है। 
इससे स्पष्ट है कि समाज-यवण्थाके सारे अधिकार कुछ ही 
लोगांको सोपे जा सकते है, अन्य लोग उसमे दखल नहीं दे 
सकते । फलत' शाज्य-घुरघरके कार्य ओर शासन पूर्ण निर 
इंश होने चाहिये । 

परन्तु उसके कार्योक मिरड्श होनेके ओर भी कुछ कारण 
है । राज्य-घिज्ञानमें और प्रत्येक राज्यके दैनिक जीवनमें लोक 
सम्मति और कानूनकी बडी प्रवानता रहती ऐहै। क्या वास्तव- 
में इनका कोई उपयोग नहीं है ? अफलासूम जबाब देता है 
हों, इनका कोई उपयोग नही हे ।” राज्यके काय(को चलानेके 
लिए सर्वाश शासन-सत्ताकी आवश्यकता है । यदि घह 
किसी शक्तिके अधीन रहे तो शासमका कार्य ठीक ठीक नही 
चल खकता । यह एक सर्वोच्च कला है। यदि हम इसे नियमो- 
से जकड डाले, तो राज्य-घुरधर अपना काम ठीक ठीक न 
कर सकेगा । उसे तो अपना कार्य अपने शानके अलुसार 
कश्ले देना चाहिये । उसके कार्योम प्रजाकी सम्मतिकी आवब- 
श्यकता न होनी चाहिये। नावमे बेठनेवाला यात्री भी कया 
नाथ खलानेबालेको बतला सकता है कि तुम नाधिकों इस' 
ढंगसे चलाओ या उस ढगसे चलाओ ? यह तो खेवैया ही जाने 
फि नाधकों किस प्रकार खेना या चलाना चाहिये ताकि वह 
अपने अभी ४ रथानतक खरक्षित दशामे पहुँच जाय | क्या कभी 
ऐोगी भी चैच्यको बतला सकता है कि तुम मुझे अपुक औषधि 
ही, अमुक-मत दो ? यह तो वैद्यके ही समभझनेकी बात है। 
रैणीको वेधपर पूर्ण विश्वास रखकर ओऔषधि लेनी चाहिये । 
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इसी प्रकार राज्य-घुरधरको पूर्ण स्वतत्रता मिलनी चाहिये। 
पूर्ण खतत्रताके विनाध्यह परिस्थितिके अज्लुसार अपने कार्य 
ठीक ठीक नम कर सकेगा | किस समय कोनसा काम करना 
उचित है, यह अश्न शासित जनता क्या जाने ? यह सममना 
तो बिल्ञ राज्य-शासकका ही काम है। शासितांका धर्म है कि 
वे उसकी आज्षाएँ चुपचाप माने | जिस प्रकार राज्य-शासनके 
लिए लोगोकी सम्मतिकी आवश्यकता नही है, उसी प्रकार, 
कायदोकी भी आवश्यकता नही है, बल्कि कायदोकी आव श्य- 
कता तो ओर भी कम है। मलुष्य मलुध्यकी आवश्यकताएँ, 
परिस्थिति ओर खभाव भिन्न भिन्न होते है। यदि शासन कायके 
निमित्त कोई निश्चित वियम खदाके लिए बना ढिये जॉय तो 
इन भिमञ्ञ भिन्न मनुष्योका--उनकी मभिक्न भिन्न आवश्यकताओं, 
परिस्थितियों तथा स्वभावोक्का--विच्ञार शासन-कार्यमें कहा 
रह जावेगा ? फिर तो सबको सभी स्थितियों मे एक ही लाठी- 
से हॉकना होगा। परन्तु क्या ऐला करना उचित होगा? 
कानून तो इधर उधर ऊुकता जानता ही नहीं--वह तो कड़े 
लोहेके समान सख्त होता है । उसके द्वारा शासन करना अज्ष 
ओर हठी निरइछ्ृश राजाके शासनके समान ही होगा, था ऐसा 
कहियग्रे कि कानूनका शासन पुरु्तकी जुसखोंके छाया चि 
कित्सा करनेके समान है | रोगके भिन्न मिन्न खरूप, रोगीका 
इतिहास, उसकी रुचि और प्रक्ति आदिको ताकमे धरकर 
पुस्तकी नुसजाके अनुसार किसी रोगीकी चिकित्सा करना 
क्या उचित होगा ? अफल्लातून कहता है क्ति इसपर यदि 
मुभसे कोई कहे कि अनेक देशोमे ब्रिलकुल भारम्भसे ही 
कायदे बने चले आ रहे हैं, इसका क्या क्रारण ? तो में कहूँगा 
कि हॉ, ठीक है, अनेक देशो क्राग्रदे बने और बराबर प्रयुक्त 
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होते आ रहे है, पर इसका कारण यह है कि कायदे बनाकर 
व्यवस्थापक लोग-परिखिथति ओर मलुप्योकी आवश्यकताके 
अनुसार अपनी बुद्धिका उपयोग नहीं करना चाहते-उसे वे 
पूर्ण विश्ञान्ति ठेना चाहते ह। जिस प्रकार कोई व्यायाम- 
शिक्षक अपने समस्त शिक्षार्थियोंके भोजनादिके लिए एकसे 
नियम बनाकर अपने कष्ट बचाना चाहता है, उसी प्रकार ये 
व्यवस्थापक लोग कानून बनाकर अपने अमकी बचत करना 
चाहते हैं। पर वास्तवभे इन दोनों कार्योके नियम बडी कठि- 
नाईसे अधिकांश लोगोको ठीक ठीक लागू होते है। फिर 
यद्यपि वे यह जानते है कि हम अमर नही है तो भी वे इसकी 
परवाह न कर सोचते हैं अभी तो कि हम नियम बना दें, 
भविष्यकी बात भविष्य जाने, हमें उससे क्या करना है ? परन्तु 
यदि भविष्यम उन्हे हम फिरसे जिन्दा कर सके और उसी 
स्थानमें वही काम फिरसे चलानेको कहे तो उन्हें ही विश्वास 
हो जायगा कि नियमोम यथेष्ट परिवर्तन किये बिना यह काम 
सभ्पन्न न होगा । इससे स्पष्ट है कि अबतक कायदे क्‍यों बनते 
रहे हैं । परन्तु इससे यह भी स्पष्ट हे कि मानव स्वभाव, परि- 
स्थिति और कालके परिवर्तनके कारण कायदा कभी भी अत्यन्त 
निश्चित या दढ नहीं हो सकता | इसका अर्थ यही है कि कायदा 
सुशासनके लिए अनावश्यक है। जो राज्य अपने शासनके 
लिए सुनिश्चित और स्थायी कायदे बना रखते है, वे परिस्थिति 
ओर कालके अजुसार परिवर्तनशील शासनसे बजस्ित होते 
हँ--वहॉके लोग सब काल और परिखितिम एक ही दरणडसे 
शासित होते हें ज्ञो कमी भी ठीक नहीं कहा जा सकता। 

अब हम प्रश्न कर सकते हैं कि अफलानूनने शासकके लिप 
प्रजांकी सम्मति तथा कानूनकी जो अनावश्यकता प्रतिपादित 
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की है क्या वह सर्वाथा उचित है ? खथ अफलातूनके उदाह- 
रण लेकर हम इस फ़्षका उत्तर दे सकते हैं। राज्य शासनके 
कार्यकी तुलना बहुधा नौसचालनसे की जाती है और अफला- 
तूनने भी अपने सिद्धान्तके प्रतिपादनके लिए ऐसा ही किया 
है। पर उससे उसका सिद्धान्त सिद्ध नहीं होता । यदि यह भी 
मान लिया जाय कि नावका खेवेया य/त्रियोंके प्रति अपने 
कार्यके लिए उत्तरदायी नहीं है, तो भी यह तो खीकार करना 
होगा कि वह नाथोके मालिकके प्रति तथा सरकारके नो- 
विभागके प्रति उच्चरदायी रहता है। यदि उसे नाव खेनेका 
अधिकार है तो उसे श्रच्छी तरह खेनेकी जिम्मेदारी भी उसपर 
है। अधिकार और उत्तरदायित्व दोनों परस्परावलबी हैं, एक 
के बिना दूसरेकी कद्पना नहीं हो रूक़ती । यही बात राज्य- 
सचालकके विषयम भी चरितार्थ होती है। अब चिकित्सा- 
कार्यकी तुलनाकी दृश्टिसे राज्य-सचालकके कायका विचार 
कीजिए । हम यहा पहले यह स्मरण रखना चाहिये कि यदि 
कोई रोगी अपनी खुशीसे किसी बैद्यके पास चिकित्साके लिए 
ज्ञाता है तो उसे चिकित्सककी सम्मतिको भ्रहण करनेका 
अथवा उसे अग्रात्ष समकनेका पूरा अधिकार है । इस तुल- 
नासे तो यही सिद्ध होगा कि अपने राज्यसचालकको चुनने- 
का, उसकी समति खुनने ओर न खुननेका तथा उसे दूर भी 
करनेका प्रजाकों पूरा अधिकार है। इसपर यदि यह कहा 
जाय कि यह तुलना पूरी शीतिसे लाश नही होती--वेचके 
पास जाने, न जानेका रोगीको पूरा अधिकार है, परन्तु प्रजा 
तो अपने राज्यसे बधी रहती है, पहले पक्तमें व्यक्ति ध्यक्तिका 
अलग अलग प्रश्न है पर दूसरे पत्तमे समशिका समित्ित 
प्रक्ष है--तो इसका यह उत्तर दिया जा सकता है कि प्रजा 
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राज्यसे बधी रहती है, इसलिए यह कहना ठीक नहीं कि वह 
किसी विशेष राज्यलचालकसे पथी रहली है । राज्यकी आज्ञा 
खुफ-चाप माननेका यह अर्थ नहीं कि किसी भी शासककी चाहे 
जिस आज्ञाका पालल किया जाय । मानवी कार्योंकी व्यवया 
करनेवार्ेपर उच्चरदायित्व अवश्य रहेगा और उसके कार्योंमे 
समतिकी आवश्यकता बनी रहेगी। परन्तु इस प्रकारका 
अधिक तवीवितर्द करनेकी आवश्यकता नहीं है। क्योंकि, जैसा 
हम आगे चलकर देखेंगे, स्वय अफलावूनने ही बादमे अपने 
सिद्धान्तको बहुत कुछ परिवर्तित कर डाला है। 
अब कानूलकी अनावश्यकताका विचार करना चाहिये। 
माना कि निश्चित ओर लायी मियमोंके न रहनेसे उसकी 
कठोरता और दृढताऊ“ कष्ट प्रजाको न होगा, परन्तु यह न 
भूलना चाहिये कि इससे अत्यत अनिश्चितता उत्पन्न होगी । 
और यह कोई भी मान लेगा कि अनिश्चिततासे निश्चितता 
हजार दर्ज अच्छी है। यदि मानवजीवनमे कुछ भी निश्चितता 
अपेक्षणीय है, यदि मानवजीवनका कुछ शल्य है, तो किसी 
भी समाझके लोगोको अपने परस्पर आचरणके नियम पहले- 
से ही जान लेना झत्यत आवश्यक है। यदि पहलेसे ये नियम- 
न बने रहे, ओर वे अधिकांशम स्थायी न रहे तो लोग यह 
कभी न जान सकेंगे कि किस समयपर हमें किसके प्रति 
किस प्रकारका, आचरण करना चाहिये, ओर न वे यही ज्ञान 
सर्कंगे कि राज्यके खचालक हमारे प्रति किस समय कोनसा 
आचरण करंगे। इस प्रकार समस्त समाजमें जो गड़बड़ी 
पैदा होगी, उसके कारण राज्यमें केवल अधेर नगरी स्वापित 
हों जावेगी, फिर जानमालका कोई ठीक-टठिकाना ने रह 
” जझॉयमा। उस दशामें लोगोकी किस प्रकारका सुख ह्राप् 
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होगा ? सुश्चाके विना शारीरिक ओर मानसिक सुख और 
शान्तिका प्राघ होना शासम्भव है। सारांश, पेंसी दशामे 
समाज और उसके शासनके अस्तित्वसे कोई लाभ न होगा । 
इसलिए, यदि हम चाहते' हो कि समाज और उसके शासन- 
के अस्तित्वसे हमे कोई लाभ हो, तो एक व्यक्तिके प्रति दूसरे 
व्यक्तिके, व्यक्ति के भति उस समाजञ्षकी किली सम्पके, उस 
समाजकी किसी खस्थाके प्रति फिसी भी व्यक्तिके, एक 
सदाके प्रति दूसरी सथाके, और राज्यशासनके प्रति 
किसी भी व्यक्ति ओर सख्ाके आचरणोके नियमोका बहुत 
कुछ सुनिश्चित होना अत्यत आवश्यक है। खुनिश्चित नियमो- 
से जनताको कुछ कष्ठ भलत्रे ही हो, उसपर कुछ अन्याय भी 
शायद हो जाय, और प्रगतिकी गति भी कुछ कुछ रुक जाय, 
पर यह सब छुछ पूर्ण अनिश्चित दशासे लाख शुना अच्छा 
है। हम तो यह भी कहेंगे कि किसी समाजमें कुछ भी नियम 
न रहनेकी अपेक्षा अत्यत दसनकारी वियमोका भी रहना एक 
बार अच्छा होगा | 

समाजमे छुनिश्चित नियमाके रहनेपर अफलातूनके बिग- 
डनेका एक बडा भारी कारण है। तत्कालीन भसके राज 
जो नियम.थे वे इतने ढढ थे कि उन्हे बदलना बडा ही कठिन 
था। प्रीसके लोग यह चाहते थे कि सब लोग किसी निश्चित 
नियमायलीके अजुसार सदेव चले और इसलिए.डन नियमोमे 
परिवतेन होना ठीक नहीं। किसी भी प्रकारकी नवीनतालसे, 
किसी भी प्रकारके परिवर्तेनसे, वे डरते थे। स्वय आशेन्‍्समें 
भी यही हाल था । वहॉके नियमोकोी आवश्यकतानुसार 
बदलना बडा कठिन काम था। ऐसी दशा उक्त अपरि- 
वर्तनीय नियमोौसे इस परिवतेनशील ससरका काम खदैवके 
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लिए कैसे चल सकता है? फलत, कई लोगोपर अन्याय 
होता था और प्रगति रुक गयी थी। दखसे उसे सूथ पडा 
कि ऐसे हढ नियमोका रहना ठीक नहीं । स्थिति परिव- 
तनशील होती है । मनुष्य मलुष्यका स्वभाव ओर आवश्य 
कताएँ मिन्न भिन्न होती है, इसलिए नियम सी परिवर्तनशील 
होने चाहिये। इसका मतलब यही होगा कि किसी भी प्रकारके 
लिखित और अलिखित नियमों ओर रूढियोंका सदाके लिए 
ज्योका त्यों बना रहना ठीक नहीं है। यानी उनमें परिवर्तन 
करनेका काम' राज्यसचालक आवश्यकतानुसार अपनी 
आज्ञाओं द्वारा किया करे । इस बातका सारा अधिकार 
उसके हाथमे रहे, उसकी सत्ता अपरिमित और अनियज्रित 
रहे, वह सब बातो में स्वाश्ध हो । 

यहाँ हम स्पष्ट ही देखते हैं कि अफलातून अपने असुमान- 
में नितान्त दूसरी ओर जा पहुँचा है। माना कि सब काल 
और सच देशोके लिए एकसे नियम लागू नहीं हो सकते, ऐसा 
करनेसे कई बार अन्याय होगा, और समाजकी प्रगति रुक 
ज्ञावेगी, परन्तु, जैसा ऊपर कह चुके है, यह भी उतना ही सत्य 
है कि नियमोके बिना जो गडबडी पेदा होगी उससे जीवनका 
चलना कठिन होगा । नियम कुछ निश्चत तो अवश्यू चाहिये 
तथापि उनमें आवश्यकतानुसार परिवर्तन भी होते रहना 
चाहिये । राज्यसचालनके कामकी किसी कारीगरके कामसे 
पूरी पूरी तुलना करना ठीक नहीं । साथ ही हमे यह भी स्मरण 
रखना चाहिये कि अपने पू्वेजों और स्वकालीन कलाविशज्ञोके 
नियमोके अनुसार चलकर ही कोई मनुष्य अच्छा कलाविज्न 
होता है । हो, उसके कलाविज्न हो जानेपर अपनी कलाके निय- 
मोमे आवश्यक परिवतेन करनेका उसे अधिकार होना आब 


निरकुश राज्य-सत्ताकी आवश्यकता | ८७ 


श्यक है। यह कार्य आज कल खब देशोमे व्यवस्थापक 
सभाओं द्वार होता*है | इसी कारण प्रत्येक राज्यमें आज कल 
नित्य नये नियम इस सभा द्वारा बना करते हें। इस प्रकार 
परिवर्तेनशील परिस्थितिकी आवश्यकताओंकी पूर्ति होती 
रहती है। आज अफलातूनका सिद्धान्त तितान्‍त अग्राह्म है । 
राज्यलचालककी सत्ताके निरकुश रहनेके जो कारण 
ऊपर बताये है उनके सिवा अफलासूनने एक कारण और भी 
बताया है। इस जगत्‌मे सब बातांके दो पहल होते है। 
कही अत्यत गुण दै तो कहीं अत्यत दोष है, कही इतना शौर्य 
देख पडता है कि वह हुड़पनसा प्रतीत होता है तो कहीं उस- 
का इतना अभाव है कि वहाँ डरपॉकपनकी हृद्द हो जाती है। 
कोई मलुष्य इतना उतावला है कि वह एक पलमात्रमें बिगड़ 
उठता है, तो दूसरा मलुष्य इतने शानन्‍्त स्वभाववाला है कि 
गालियोंकी बौछार भी छुप चाप सह लेता है। प्राय. प्रत्येक 
समाजमे ऐसे नितान्‍्त भिन्न भिन्न प्रकृतिके मलुष्य रहते हैं। 
इन सबको उस समाज में शाय्ततापू्वक बनाये रखनेका काम 
राज्यघुरधरका है। इस कामके लिए उसे ऐसा मध्य मार्ग 
स्वीकार करना पडता है जिससे ये मित्र भिन्न पक्ृतिके मलुष्य 
हेलमेलुसे रह सके। देखिए, सगीतमे भी हमें यही करना 
पडता है। भिन्न भिन्न स्वरोका मेल कर खुदर सगीत उत्पन्न- 
करना होता है | यदि सब रुवर एक ही प्रकारके रहे तो उनसे 
पैदा होनेवाला सगीत उत्तम न होगा । इसी प्रकार, किसी 
भी कलामे भिन्न भिन्न बातोका मेल करना होता है । किसी 
भी बातकी अति होनेले उस कलाका सुद्र परिणाम नहीं हो 
सकता । यदि सब सूत बानेमे लगाये जायें या सब सूत तानेमें 
रखे ज्ञायें तो जया कभी कोई कपडा तैयार होगा ? डन सूतोको « 
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कुछ बानेमे, कुछ तानेमे लगानेसे ही कपडा तेथार हो सकता 
है। सारांश, प्रत्येक कलामे भिन्न भिन्न जत्तुओका भिन्न सिन्न 
रीतिसे सयोग करनेपर ही कोई सुदर और उपयोगी चीज़ 
तैयार हो सकती है। ठीक यही बात राज्य घुश्धरके सम्बन्ध्म 
भी लागू होती है। भिन्न भिन्न प्रकारके शुणों और दोषोके, 
भिन्न भिन्न प्रकारके स्वभावों ओर उद्देशोके मज्ञुष्योको उसे एक 
समाजमे रखकर उनके बीच शान्ति बनाये रखनेका प्रयले 
करना पड़ता है। उन सबको उसे एकसी बाते खिजानी होगी । 
इससे यह भी स्पष्ट है कि 'समे मेतजी विवाहआय' वाला भारतीय 
सिद्धान्त अफलातूनके मतमे ठीक नहीं कहा जा सकता । 
इसके विपरीत 'विषभ विवाह” ही इस विचारकके मतमे ठीक 
होगा। वर्शोकि यदि पतिमे एक प्रकारके शुण दोष हे, एलीम॑ 
दूसरे प्रकारके, तो इस रीतिसे' इनका अच्छा मेल जमेगा ।| यही 
तत्व किसी कार्यालयके सम्बन्ध भी लागू होता है। वहां 
जितने कर्मचारी रखे जाय पे सब भिन मिन्न प्रकारफे ध्वभाष- 
के श्हे । कोई उनमेसे साहसी तो कोई बीर रहे, कोई बहुत 
जतावले हो तो कोई बडे सावधान रहे । इस तरहसे उनका 
बडा अच्छा मेल जमेगा और कार्य ठीक चलेगा। भिन्न सिन्न 
प्रकारके मलुध्योको भित्र भिन्न स्थानों लगानेसे राज्य-स॒स्था- 
का सचालन ठीक रीतिसे हो सकता है। यह कार्य ठीक रीति- 
से संपादित करनेके लिए राज्यकी घुराधारण करनेवालेकी 
सत्ता अनियन्नित रहना नितान्‍त आवश्यक है । यदि नियमोके 
हारा उसके हाथ पॉध किसी प्रकार बँधे रहे तो बह अपने 
कार्यम सकल न हो सकेगा | 
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दूसरा अध्याय | 
इस सिद्धान्तकी आलोचना। 


हम पहले कह खुके हैं. कि अफलातूनकी आदश सामाजिक 
व्यवथाकी श्रथ त्रयीम॑ पोलिटिकस! शअ्रन्थ' लेखन-कासकी 
इछ्टिसे प्राथ* बीचमें रला जा खफता है। इसी कारण उसमे 
प्रथम और अन्तिम दोनों ग्रथोंकी छाया देख पड़ती है । 
तथापि उनसे उसमें मिन्नताएँ भी कम नहीं हैं। “रिपब्लिक' 
ओर 'पोलिशिकस' दोनोंमे किसी सर्वोच्च चुद्धिवालेके हाथमे 
राज्य-लचालनका सम्पूर्ण काम सौंपा गया है। मानवध्यमाव- 
को मिन्नता ओर मलुष्यकी योग्यताका दोनोंमे ध्यान रखा 
गया है। परन्तु इस मिन्नताओका उपयोग दोनो विलकुल-मिन्न 
रीतिसे किया गया है। 'रिपब्लिक' में खभाव और योग्यताकी 
भिन्नताके अनुसार यादी प्रत्येककी विशेषताके अनुसार प्रत्येक 
को भिन भिन्न काय सौपा गया हे, पर 'पोलिटिकस' में भिन्न “ 
भिन्न विशेषताओंके एकन्नीकग्णपर जोर दिया गयां है। इस 
कारण दोजे भ्रस्थोमी मानव-श्रेणियाँ भी मिन्न हो गयी दे। 
'रिपब्लिक' में कमसे कम प्रथम दो बर्गाके लिए एक कुटुस्वत्व- 
का प्रतियादन है, पर यह यात पोलिटिकर्सों में बहीं देख 
चुडतो | इसके विपरीत, यहॉपर यह स्पष्ट बतला दिया गया 
है कि यदि लोगोको उचित और आवश्यक शिक्ष( मिली तो वे 
विवाहादिके प्रकश्ष आप ही हल कर लेंगे, तथापि यह भी हम॑ 
स्मरण रखना चाहिये कि पोलिटिकस! में न किसी शिक्षा 
प्रशालीका विचार किया गया है और न सपत्तिकी विभाजन- 
पद्धतिपर ही कुछ प्रकाश डाला गया है। इस कारण 'पोलि- 
टिकस! का विवेचलत आदशे सामाजिक व्यवस्थाकी दश्सि 


3 


५९७० अफलातूनकी सामाजिक व्यवस्था । 


बहुत कुछ अपूर्ण जान पडता है। उसमें सारा जोर इसी 
बातपर है कि राज्य-घुर-धरकी सत्ता अनियत्रित और अपरि- 
मित होनी चाहिये, उस सत्ताके सचालनभे शासितोके मतकी 
ओर नियमोंके नियमनकी कुछ भी आवश्यकता नही है। 
राज्य-धुरधरकी अपरिमित और अनियजनित सत्ताके 
सिद्धान्तके विरुद्ध कई पर्ष उठ सकते हैं। सबसे पहला प्रश्न 
तो यही हो सकता है कि कया यह सभव है कि कोई मलुष्य 
बहुत बुद्धिमान होते हुए भी मानव-जीवनकी सारी बातोकों 
सेंभाल सके, सारे भश्चोके उत्तर हँढ निकाल सके और 
उन्हीके अनुसार अपना कार्य कर सके ? दया यह सभष है कि 
जनसमुदायको वह थाहे जिस ओर ऊुऊफा ले सके ? हमारे 
आचार ओर विचारोका विकास जिन रुढ़ियोओ रूपमें सब 
देशो और सब कालौमे देख पडता है, क्या उन रुढियोंको 
ताकपर धर देनेके लिए वह जन समुदायको राजी कर 
सकेगा ? प्रत्येक सभाजमैं जो अनुभवोका सम्रह हुआ रहता 
है, क्या वह बिलकुल बेकाम है ओर फेवल एक मलजुष्यकी 
बुद्धि ही उससे ओ्रेष्ठचर है ? केवल आदश्शका विचार करते 
समय हम कदाचित्‌ इन प्रश्षोकों भूल जा सकते है। पर हमें 
जब ससारकी वाध्तविक स्थितिका सामना करना पड़ता है, 
जब हमें यह बोध हो जाता है कि श्रेंष्ठले श्ेष्ठ बुद्धिमान मलुध्योँ 
ककेले अपने भरोसे जनसमुदायकी जीवन-नोका नहीं खे 
सकता, तब यह स्पष्ट हो जाता हे कि भिन्न भिन्न इच्छाओ 
ओर स्वभावोके लोगोको एक ही नावमे ले जाना सरल कार्य 
नहीं दै। माना कि किसी कामके छोटेसे छोटे और बडेसे बडे नियम 
बनाकर रख दिये तो भी बह काम भलीभोंति सपादित न 
होगा । कारये करनेवालेको यदि कुछ भी खतन्जता न रही तो 
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वह कार्य भलीभॉति न बन पडेगा। क्योंकि यह सब जानते 
है कि इस ससारको छम यव्यवत्‌ नहीं चला सकते। परिव- 
तनशील परिस्थिति और मानवी खभावका विचार करना ही 
होगा, उसके अनुसार कार्योके उद्देश, साधन, खिद्धिकाल 
ओर सिद्धिप्रमाण बदलते जादवेंगे। सारे कामोके लिए, समस्त 
परिसख्ितियोके लिए, नियम बनाना असम्भव है और सुखता 
भी है। तथापि यह भी उतना ही सत्य है कि नियमोके बिना 
कोई भी कार्यकर्ता अपना काम ठीक न कर सकेगा, क्योंकि, 
जैसा हम अभी ऊपर कह घुके हैं, किसी भी एक मनुष्यकी 
बुद्धिके भरोसे इस ससारका रथ चलाना असभव है, दूसरे 
मानव-सख्तभावकी कमजोरियों सबमे होती हैं । कौनसा 
पुरुष विश्वासके साथ थह कह सकता है कि अस्ुक पुरुष 
झपने कर्तेव्यले तिलभर भी विचलित न होगा ? यह झमोन कह 
सकता है कि मनोविकारोसे प्रेस्ति होकर उसके काम न 
बिगडगे या वह किश्विन्मात्र भी खाथके चश न होगा ? फिर, 
जैसा हम ऊपर एक बार बतला चुके है, राज्य-सश्चालनकी 
कला इतर कलाओसे बहुत कुछ भिन्न है। यदि राज्यका 
सशथालन अच्छी तरह न हुआ तो सी लोग राज्य छोडकर 
एकद्म नहीं चले जाते या एकदम बलचेका भाण्डा नहीं 
सैड़ा कर देते। राजकीय बन्धनोकों तोड़ना सरल कार्य नही 
है। बडे इंद्धिमान्‌ राज्य-घुरधरके अमाव्श सी राज्यका काम 
नियमोके द्वारा बहुत कुछ भलीभॉंति चल सकता है। पर 
सत्ताकी अपरिभितताके कारण मनुष्य मनोविकार और स्वार्थ- 
के वश शीघ्न हो सकता है। यदि रोगी ओर बैद्यके सम्बन्धोंका, 
चिकित्साके कार्यका, नियमों हारा नियंत्रण आवश्यक हें तो 
उससे कही अधिक शासितों और शासकोके सम्बन्धीके निय- 
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अणकी श्रावश्यकता हैं । शो कोई नियम बनते हैं उनमें मजुष्य 
के अलुभवोकी ही झलक देख पडती है।'सारे नियम अलुभवों 
के आधारपर ही बनते है । माना कि नियमोके असुसार किये 
कार्य घुद्धिमसाके अनुसार किये कार्योले अधिक एक दस्के 
होंगे, उनमे मलुष्य लकीरका फकीर' बनासा देस पडता है । 
पर हमें यह न भूलना चाहिये झि मनुष्य अपनी पुद्धिमसाको, 
अपने अनुभवोको ही, नियमोके रूपम॑ सुरक्तित रखता है । इस 
प्रकार यदि नियमालुकूल राज्य-शासन घुद्धिके अछु रूप राज्य 
शासनसे कुछ हीन दर्जफा हाये, तो भी वह इसका एक अच्छा 
प्रतिझुष अवश्य रहेगा। और जब आदशेकी सिद्धि इस सखा- 
रमे समय ही नही हे, तब आदर्श राज्य नही तो उससे मिलता 
ज्जुलता राज्य अन्तमे हमारा व्यावहारिक आदशे होगा । 
किसी भी शासनका पूरां प्रूया विश्वास न हो सकतेके 
कारण ही नियम-नियन्रित राज्यकी आवश्यकता होती है। 
ससारका अलुभव यही बतलाता है कि किसी भी शासन्रका 
पूरा पूरा विश्वास नही किया जा सकता, किसी भी शासनको 
अनियजत्रित बनने देना ठीक नहीं । इस कारण एक ऐसी सभा 
स्थापित की जाती है जिसमे या तो सारी जनताके या कुछ सुख 
बस्तु लोगोके प्रतिनिधि रहते है ओर जहॉपर प्रत्येक प्रतिनिधि 
आझपतना अपना मत स्वतत्नतासे प्रदर्शित करता है, फिर उसके 
धथधा चाहे कुछ भी हो और राजकीय तत्वोका उसे ज्ञान हो 
या न हो। वह सभा शिक्षित ओर अशिक्षित सबकी सम्मति 
जाननेका प्रयल्ल करती है ओर अपने निर्णयों और विचारोको 
नियमी और कायदोम परिणत करती है | इसके इन निर्णयोक्रे 
अनुसार ही राज्यक्रा सारा कास चलता है। झधिक सुरक्षित- 
ताकी इृष्टिले यह भी आवश्यक होता है क्रि शासनसूत्रधारी 
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समय समयपर बदलते रहे, सदाके लिए थे ही न बने रहे। 
यहॉतक तो ठीक रह । पर अफलानूनके समयके राज्योमे 
नियमबद्धता पराकाष्ठानक पहुँच गयी थी। जब शासकोका 
काम समाप्त होता, तब विशिष्ट व्यायाधीशोंके सामने उनके 
कार्योकी जॉच होती और यदि यह देख पडता कि उन्होंने 
किसी कायदेका उल्लघन किया है तो उन्हे दरड होता था। 
अहॉपर सत्ताकारी प्रतिवर्ष चुने ज्ञायें, निश्चित नियम-विधान 
हो और इनका उल्लधन करनेपर दशड हो, वहाँ किसी मलुध्यके 
लिए अपने ज्ञान, अजुभव या जुद्धिका प्रयोग करनेका मौका ही 
कहाँ है ? घदॉपर तो इन बधनोसे श्ान-वूद्धि रकेगी ही, पर 
वहाँ यदि किसीने राज्य शाखका स्वतंत्र विवेचन किया तो 
प्राषएडी समझा जा कर वह द्रडनीय हुए बिना न रहेगा। 
क्योकि उसपर यह अपराबय लगाया जावेगा कि वह वहांके शुब- 
कोकी कानून ताकमे घरकर अपने अपने मनके अनुसार चलना 
सिखाता है। अफलादूलने निरकुश सैचाके सिद्धान्तका भ्रति- 
पादून तत्वोके आधारपर करनेका प्रयत्न अवश्य किया है, पर 
यह सत्य है कि आशेन्सके नियमबद्ध प्रजातत्रके हाथों अपने 
शुरु खुकरातकी खसत्यु हुई देख कर स्वतञ्नज्ञान और बुद्धिकी 
अंपरिमित सत्ताकी आवश्यकता उसे अवश्य सूभी होगी । 
अपीलाबूनफे अपरिमित और अनियञत्रित राजकीय सत्ताके 
खिंद्धान्तपर ऊपर हमने जो जो आज्षेप किये है, थे उसे खय 
भीसखके बिना न रहे। अन्त उसे भी मानना पडा है कि 
मियमोके बिता राज्यके काम न चलेंगे । खय उसे भी नियमों, 
ध्ञामतो, राज्यलघदनों तथा पत्यक्ष सलारके धीरे धीरे किये 
जानेवाले अशास्रीय कार्योके सामने कुकना पडा है। अब 
उसे भी लोगाकी पुराणभत्रियता और रूढिको कुछ मान देना 
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पडा । इसमें आश्थये करनेकी कोई बात नहीं हे। कानून और 
नियमोके अभावमे मलुष्य अपनी बुद्धिसे,काम लेता है। पर 
उनके रहनेपर उन्हीके अनुसार कार्य करने और करवानेकी 
आवश्यकता प्रतीत होती है। यदि प्रत्येक व्यक्तिको कानून 
और नियमोके विरुद्ध कार्य करनेकी खतचत्रता रही तो पहले 
बतलाये असुसार “अधेर नगरी” का खाप्राज्य प्रस्थापित हुए 
दिना न रहेगग। उस समय खायका जो खसम्राम उपखित 
होगा उसमे समस्त समाजका सहार हो जाघेगा। फिर, यह 
भी स्मरण रखना चाहिये कि जहाँ राज्य सचालकोकी सख्या 
यथेष्ट होती है, वहाँ उच्च सबका एकला ज्ञानवान, बुद्धिमान 
और विकारहीन होना असभव है। इससे बेहतर है कि राज्य- 
सचालक नियमोके अनुसार चले | कानून ओर नियम आदर्श- 
का स्थान नही ले सकते, पर वे बुद्धि और अनुभवके सार होते 
हैं, इसलिए. नियमबद्ध शासन आदशे शासनके बहुत कुछ 
नजदीक पहेंच सकता है। खेदकी बात है कि इस संसारमें 
आदर्श शासनकी स्थापना नही हो सकती । पर उसफे निकट 
पहुँचनेवाला यदि कोई शासन हो सकता है तो वह अच्छे 
नियमोंके अलुसार सचालित शासन ही है। शासकोका अबि- 
श्वास होनेके कारण तथा आदशे शासन सभव न होने कारण 
नियमबद्ध राज्योकी सट्टि होती है, परन्तु इसके लिए उपायही* 
क्या है? माना कि उसम॑ सुख कम और कष्ट अधिक हैं, 
स्वततन्न विचार और स्थवतत्न बुद्धिके लिए वहों विशेष स्थान 
नहीं है, योग्यतम लोगोंके हाथमे राज्यसूच नहीं रहते, पर 
इतना तो होता है कि वह राज्य स्थायी रहता है। इसी दृष्टिसे 
धह आदरणीय है। अगले भागमे हम देखेंगे कि अफलातूनने 
नियमबद्ध राज्यकी आवश्यकता कहों तक मानी हे । 


चोथा भाग । 


लॉज' नामक ग्रंथका विवेचन । 


पहला अध्याय । 
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प्रीसमें प्राचीन कालसे लोगोकी ऐसी धारणा रही है कि 
“जॉज” नामक ग्रंथ अफलातूनकी उत्युके एक वर्ष बाद उसके 
एक शिष्य द्वारा प्रकाशित हुआ। कदाचित्‌ यही कारण है कि 
यह अन्ध कई स्थानों खग्िडित जान पडता है और उसमे कई 
खानोमे असगति भी देख पडती है। अफलातूनको इस अ्रथकी 
कल्पना कदाचित्‌ ईं० पू० ३६१ (बि० पू० ३०४) वर्षके लगभग 
सूभी हो परन्तु अनेक बातोले ऐसा जान पडता है कि इसकी 
रचना उसने अपनी आयुके अन्तिम दश वर्षोमे की थी। 
इसमें वृद्धावाकी निराशांकी स्पष्ट छाया देख पडती है। 
बह समभने लगा था कि “मलुष्य शैश्वरके हाथकी कठपुतली 
मात्र है”, “ईश्वरके सामने मनुष्य कोई चीज नहीं है ।” विचे- 
चनशेलीमे तुद्धावस्थाकी छाप स्पष्ट दिखाई देती है | बार 
बार वह अपने विषयको भूलासा जान पडता है, पुनरुक्तियाँ 
बहुत हैं. और कई स्थानोपर परस्पर असगत कथन या 
कसंद्धान्त है । विवेचन नाम्रमात्नके लिए सवादात्मक है, 
वास्तवमे वह एक ही व्यक्तिके व्याख्यान सा जान पडता है। 
प्रारंभ तो उसका विवेचन बहुत ही शिथिल है, पर आगे 
चल कर अच्छा हो गया है ओर वहाँ अफलातूनके विचारोकी 
ऊँची उडान सरपुर देख पडती है। 
ग्रथके नामकरणसे ही हम अफलातूनके विचारोके परि- 
वर्ततका पता पा सकते हैं। इसके पहले, व्यक्तिगत बुद्धिके 
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खतत्र -शासनमें उसका पूर्ण विश्वास था। हॉ, इस बातकी 
आवश्यकता तो वह सदेव मानता रहा कि वह बुद्धि उचित्त 
शिक्षा दारा अवश्य विकलित की जाते) इस प्रकार विकसित 
होनेपर उसपर किसी प्रकारका नियत्रण न रहना चाहिये। 
उसे इस बातकी आशा थी कि बुद्धिका इतना अपेक्षणीय 
विकास हो सकता है। परन्तु जब खाथरेक्यूसमे दो बार 
बह किसी न किसी कारणसे विफल हुआ, तव उसे झपनी 
आदशे व्यवस्थाका स्वरूप थोड़ा बहुत बद्लनेकी आधश्य- 
कता जान पडने लगी । फिर वह अपने मनभे अश्न करते लगा 
कि यदि आदश दाशेनिक राजा नहीं बनाया जा सकता, जो 
कायदे कानूनके बिना खतन्नतया अपनी बुद्धिके अशुसार 
शासन करे, तो क्‍या खुद कानूनकों दाशेनिक रूप देना सभव 
नही है जो सब देशोमे एकसा प्रचलित हो सके? उत्तम 
अकारका शासन संभव नही तो न सदह्दी, उससे मिलताजुलता 
मध्यम प्रकारका शासन तो स्थापित हो सकता है। प्रत्यक्ष 
शासखकको बुद्धि द्वारा दु्शनशास्र व्यवहार नहीं थ्रा सकता 
तो न सही, दश्शनशाखस्त्र -मुलक नियम-विधान द्वारा तो द्शन- 
शाखका व्यवहार हो सकेगा। प्रत्यक्ष नही तो अप्रत्यक्त रीति- 
से उसका उपयोग होगा ही । हों, इसमें यह आवश्यकता 
अवश्य पेदा होगी कि निरकुश एकतचके सानमे पएकतत्र 
और लोकतत्रका, धनी और निर्धनोका, मिश्र राज्यशासव 
प्रशापित करना होगा। इस प्रकार, मिश्र शासन-सघटनका 
नियमबद्ध राज्य ही उसके अन्तिम कालकी भ्रधान कटपना बन 
बैठी। यह आदश ओर व्यवहारके बीचका मार्ग है। इससे 
पुक बात ओर यह है कि भ्रीसकी सूलभूत नियमोौकी शासन- 
भशालीका भी सम्रावेश है। आदर्शके व्यवहारमें आनेकी आशा 
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नही रही, तो व्यवहारकों ही आउदशेके अनुरूप बनानेका 
प्रयल करना चाहिये॥ बस, यही इस अ्थका उद्देश हे । 
परन्तु इतनेसे ही उसके सिद्धान्तोमे बडा परिवतेन हो 
गया छै। इससे उसके राजकीय सिद्धास्तोके दों भाग बन 
गये। पहलेमे उनका आदश खरूप है--उसमें पूर्ण खतत्र 
आदरश दार्शनिक शाखक है। दुसरेमें उनका व्यवहार्थ खढूप 
हे--यहाँ 'नियम-विधान के रक्षक! हैं, जो उसके 'नोकर' हें या 
यह कहो कि ज्ञो उसके 'गुलाम' हैं। पर-तु इसका यह अर्थ 
नहीं हो सकता कि ये दो आदर्श परस्पर-विशेधी है, नहीं, वे 
परस्पर-सखगत हैँं। पहला आदर्श सदैव पूर्णादर्श बना रहा, 
उसमें तिलमात्र भी अन्तर न हुआ । दूसरा आदशे भी आदशे 
ही था पर पहलेसे कम दर्जका, तथापि व्यवहायें था। 'पोलि- 
टिंकस में ही, जैसा हम देख चुके है, नियमोकी आवश्यकताकों 
अफलातून मानता सा देख पड़ता है। वहाँ यह भी देख पडता 
है कि वह मनुष्य -समाजके भिन्न क्षिस्त अगोके मिश्र शासन- 
सघटनकी उपयोगिताकों भी खीकार करता है । उसके इन 
विचारोको सायरेक्यूसके अनुभव तथा तत्कालीन इतिहासने 
ओर भी आगे बढ़ाया और उन्हें पूर्ण विकसित कर दिया | 
'क्वाज' का विवेचन प्रारस करते समय हमें यह न भूलना 
““धाहिए कि समाजके दिना व्यक्तिका नैतिक विकास नहीं हो 
सकता--व्यक्तिके विकासके लिए. समाज नितांत आवश्यक 
है। और समाजफे लिए शासन-व्यवस्थाकी आवश्यकता है-- 
समाजके मिन्न भिन्न अगोको एकत्र बनाये रखनेके लिए! उचित 
प्रकारकी शासन -व्यवस्था चाहिये। यानी व्यक्तिगत नैतिक 
बविंकासके लिए शासन-वयचखाकी आवश्यकता है। यदि पूरा 
स्वतत्र निरकुश दाशतनिक शासकोकी शासन-व्यक्खा नहीं 
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सापित हो सकती, तो उसका शासन नियम-विधान हारा 
होना आवश्यक है। इसलिए नियम-विधान बनानेवालेको यानी 
व्यवस्थापकको परिपूर्ण नीतिकी कल्पना जाननी चाहिये। 
हम देख चुके है कि 'रिपब्लिक' में नीतिका अर्थ स्याय! 
या धर्म' हे और इस ्याय' या धर्म! का अर्थ खगुयाजु- 
सार कौशलपूर्वक कर्मानुसरण है। इसलिये वहाँ भिन्न भिन्न 
लोगोके भिन्न कार्योंका परिपूर्ण विभाजन हो चुका है। 
जो शासनका काम करते हैं, उन्हे साधारण सामाजिक बातों- 
से कुछ करना नहीं है, जिन्दें उत्पादक काम करता है उनका 
शासनकार्य मे कुछ भी हृश्तच्षेप नहीं है। एक ओर शासक और 
रक्तकजन हैं जिनका कोई निञ्ञी धन-ह्ृष्य या पत्नी-पुत्र नहीं है, 
तो दूसरी ओर उत्पादक जन है जिनका घर-द्वार और माल- 
मंचा सब कुछ है पर जिनका शासनपर कुछ भी अधिकार नहीं 
है। घहोँ पर धर्म” के आलुषंगिक गुणके खरूपमें, चुद्धिमत्ता 
और तेजलिताके सिधा, आत्मसंयमका भी उल्लेख है। आत्म- 
सयमका अर्थ है बरासनाको बुद्धिसे दुबाना । इस कारण 'रिप- 
ब्लिक' में इस बातकी आवश्यकता बतायी गयी है. कि बास- 
नाप्रधान उत्पादक वर्गपर बुद्धिप्रधान शासक -वर्गका अधि- 
कार होना चाहिये'।। इसलिए यह कह सकते हे कि जिस 
प्रकार आत्मसयम द्वारा व्यक्तिगत मनमें बासनापर बुद्धिकाँ 
अधिकार शख्ापित कर हम “समता! & या 'सास्य' स्थापित 

& समता या 'साम्य' श्रीमद्भगवद्वीताका शब्द है और हमने 
उसका उसीके अर्थर्में उपयोग किया है। अफ़लातूनके कथनका बोध उससे 
भर्ती भाँति होता है | गीता-पाठकॉपर यह स्पष्ट ही है कि उससे मनकी 
ऐसी स्थितिका बोध होता है कि जिसमें किसी प्रकारके विकारोंका अभाव 
नहीं है ओर इसलिए मन इधर उघर चाहे जैसा आदोलित नहीं होता । 
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करते हैं, उसी प्रकार उसके द्वारा राज्यमें घासनाप्रधान लोगों- 
पर बुद्धिभधान लोगोंक़ा शासन खापित कर वहॉकी जनतामें 
समता! या 'खाम्य! खापित करते हैं. । अतः आत्मसयम एक 
पैसा गुण है जिससे किसी,समाजके समस्त लोगोमें समसखिति 
सापित होती है--शान्तता, णकता, खकर्मासिरतता खापित 
होती है। अफलातूनका झुलाहेकी बुनाईका उदाहरण लेकर 
हम कह संकते हैं कि उसके द्वारा समाज रुपी ऐसा वस्त्र 
तैयार होता है. जिसमें कोई खूत बानेमें तो कोई तानेमें रूगा 
हुआ है, पर जिसे अलग अलग करनेसे उसका कुछ भी उप- 
योंग नहीं रह जाता। सब सृतोफकी यथालान नियतिसे ही 
खुंद्र व्न तैयार होता है। बस, यही आत्मसयमका गुण 
लॉज' अन्थका आधारमूल गुण है। 'रिपब्लिक' भें 'खगुणां- 
झुंसार कम! यानी धरम का प्राधान्य हे तो लॉज' में मिश्न सिन्न 
तत्वोको, भिन्न मिन्न अगोको, झुसगत करनेवाले, समखितिमे 
रखनेवाले 'आत्मसयम' की प्रधानता है। वहाँ जैले “धर्म 
में अन्य सारे मुण समाविष्ट हो जाते है, उस अकार यहाँ 
धआत्मसयम” सब गुणणोका राजो बन बेठता है ओर सबको 
अपने मे समाविष्ट कर लेता है । 

जबतक मनमे, बैसे ही राज्यमे, समस्थिति नहीं रहती 
तंबतक बुद्धिमत्तासे कुछ नहीं बन सकता | और समस्थिति 
शात्मसयमपर अवलबित है। इसलिए बुद्धिमत्ता आत्मसंयम 
प्रर अवलंबित होती है। इस प्रकार हम कह सकते हैं कि 
बुद्धिससा भी आत्मसयमसे पेदा होती है ओर घह सम- 
स्थितिकी बहिन है। इसी प्रकार साहस ओर न्याय (या धर्म) 
आत्मसयमपर अवलबित है। साथंश यह है कि किसी भी 
आु्णको गुसामिधान पानेके लिए आत्मसयमकी आवश्यकता 
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है, आत्मसयमके विना बुद्धिमसा, साहस, आदि शुणणोकी 
संभावना ही नही हो सकती | वह केवछ सब गुणोंका राज्ञाही 
नहीं किन्तु स्वय स्वातत्यका सार है, क्योंकि आत्मसंयमके 
बिना वासना व॒द्धिके अधीन नहीं होती और जबतक वासना 
बुद्धिके अधीन नहीं होती तबतक स्थवतत्र आचरण संभव 
नही हे--जबतक मनुष्य शुद्ध बुद्धिके अलुसार आजयरंण नहीं 
करता तबतक यह नही कह सकते कि वह स्क्‍तत्रतापू्षक 
आचरण करता हैं। यहे स्पष्ट है कि बुद्धिकी प्रेर्णाके 
अनुसार ज़बतक कोई स्वतंत्रतापूर्वंक आचरण नहीं करता, 
तबतक सदाचारकी सभावना नहीं है। वासनाके अधीन 
होनेपर मलुष्यकी बौद्धिक स्वतत्रता नहीं रह जाती और वह 
पूर्णतया अपनी कुप्रवृत्तियोंके अधीन हो जाता है। अब यह 
स्पष्ट हो गया होगा कि अफल्ातून किल कारणसे आत्मसं- 
यमको ऐसा सर्वप्रधान गुण मानता है कि जिससे व्यक्तिगत 
मन और राज्यमें समस्थिति बनी रद सकती है । 

ऊपरके विवेचनसे स्पष्ट हे कि यदि कोई व्यवस्थापक 
किसी राज्य आत्मसयमका शुण पैंदा करना चाहता है तो 
उसे तीन बाते सिछ करनी होगी--जिस राज्यके लिए वह 
नियम-विधान बनावेगा (१ ) उसका स्वतत्र होना आध्ड्यूकु 
है, (५) उसमे पूर्ण एकता होनी चाहिये ओर (३) उसकी 
बुद्धि स्वतंत्र होनी चाहिये। इस प्रकारका राज्य 'रिपब्लिक 
के राज्यसे मित्र होगा । आत्मसंयमका यह मंतलंब नहीं कि 
यहाँ पूर्ण भ्रमविभाजन हो | बदाँके शासकौको राजकीय अधि- 
कार तो रहेंगे ही, पर सामाजिक अधिकार भी रहैंगें--उनकी 
निजी मालमिंलकियत ओर घरहार भी रहेंगे। शारितोकों 
भी यहीं बात लागू होगी--उनके निजी धरद्वार और धन-द्न्म 
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रहेंगे ही, पर अपने शासकोके कार्मो्भ उनका भी हाथ रहेगा 
और वे इसके लिए अह्मना मत दे सकेगे। हों, यहाँ भी यह 
बात रहेगी कि लोग कभी कसी एकत्र भोजन किया करेंगे। 
अ्रमविभाजनकी सहकारितासे जो एकता पेंदा होगी वह यहाँ 
न रहेगी, पर आत्मसयमके कारण परस्परमे सहानुभूति 
रहेगी और इस कारण उसमे भी एकता बनी रहेगी और यह 
एकता अधिक स्थायी होगी क्ष्योंकि इसमें मजुष्यकी सब 
आवश्यकताओका समावेश है। 

यदि हम आत्म घथप्तको स्व गुणोंका राजा, सर्व गुणोका 
पूर्ण विकसित खरूप, मानते है तो यह स्पष्ट है कि जिस 
राज्यका आधार कोई अन्य गुण है वह राज्य सूलमें ही 
ठीक न होगा। उदाहरणार्थ, जिस राज्यमे साहसका प्राधान्य 
है और युद्ध ही जिसका एकमात्र उद्देश है, वह भ्रष्ट राज्य 
ही होगा। “युद्ध प्रियालुके लिए शान्ति एक निरथक शब्द्मात्र 
है, सारे राज्य बिना युद्धकी घोषणा किये एक दूसरेसे युद्ध हीं 
करनेमे व्यस्त है ओर यह युद्धावा सतत जारी है ॥” 
इस वाक्यकों पढकर हमें चाणक्ष्यके सिंद्धाश्तका स्मरण हों 
आता है। चाणकक्‍्यके मनमें यही प्रधान बात देख पडती 
कि पूस्-पासके राज्योर्मं कमी मित्रता नहीं हो सकती, थे 
अबेव एक दूसरेके परम शन्न बने रहेंगे। यह सिद्धान्त ठीक 
हो या न हो, पर यह बात ठो पूर्णतया खच है कि शात्ति- 
खापनाकी दुद्दाई देकर एक बार युद्ध करना शुरू किया तो 
शान्तिकी स्थापना तो एक और रह जाती है, युद्ध ही दस 
राज्यका मुख्य उद्देश हो जाता है। फिर राज्यके सारे कार्य 
युद्धके निर्मित्त समर्पित हो जाते है, विजयके पीछे शन्ुकी 
समस्त मलाईका ख्याल भूल जाता है। समस्त सखारके 
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इतिहासने यही बात दर्शायी है ओर अभी हालके यूरोपीय 
महायुद्धने भी इस बातकी पूरी पूरी पुष्टि की है। युद्धनीतिसे 
साहस पेदा हो सकता है, पर साहस केवल एकदेशीय गुण 
है ओर बिना आत्मसयमके वह पग॒ु हो जाता है। खाहसखी 
लाग भत्ते ही बिना चू-चाँ किये बहुतसे कष्ट सह सके, पर यदि 
उन्हीने आत्मसलयम नहीं सीखा है तो समय पड़ने पर वे 
चाहे जिस विकारके अधीन हो सकते हैँ । यदि किसीको युद्ध 
ही प्रिय है, तो उसे इसके लिए स्वय राज्यके भीतर यथेष्ठ 
अपसर मिल सकता है। “स्वय राज्यमें वस्तुतः बहुतसे 
युद्धोका सामना हो सकता है जिनके लिए आत्मसयमसूलक 
साहसकोी ही नहीं वरन्‌ बुद्धिमता ओर न्यायकी भी बडी 
आवश्यकता हैं। सत्‌ ओर असतका सदासे युद्ध चल रहा 
है। इसके लिए अन्य सच्चे गुणोके समान सच्चे साहसकी 
आवश्यकता है, क्योकि इन युद्धोमि विद्या और अविद्याका 
सथा सामाजिक न्याय ब्योर अन्यायका सामना होता है। 
प्रत्येक राज्यको चाहिये कि वह बाहर दृष्टि फेलानेकी अपेत्ता 
अन्तवधि होकर देखे, विजय और विध्वस पर वह कम ओर 
घास्तविक शान्तिपर तथा आत्मसयमसे पेदा होनेवाली सम- 
घखितिसे स्थापित 'होनेवाले स्थायी मेलपर अधिक ध्यान दे ।” 
युद्ध तो वास्‍्तवमें समाजकी रुग्ण दुशाका निद्शन है 

जो राज्य युद्ध नीतिपर चलता है, वह अपने इस कामसे यह 

बतलाता है कि में रोगी और अपूर्ण हैं। जिस प्रकार कोई 
'पुरुष पूर्णावस्थाको पाये बिना असत्‌के परिणामोसे नहीं बच 
सकता, उसी प्रकार राज्य यदि परिपूरणें एवं समुत्नत है तो 
उसमें खुल और शान्ति बनी रहेगी और यदि चह बुरा है तो 

उसे भीतर-बाहर सदेव युद्धसे सामना करना पड़ेगा। फिर 


इस अथके सामान्य तल । १०५ 


यह स्मरण रखना चाहिये कि युद्धका प्रारभ तो बुराईसे होता 
ही है, पर युद्ध-कालमें भी हमारी कोई भलाई नहीं होती। 
हम युद्धकी शिक्षाओकी चाहे जितनी बाते करते रहे, पर 
सच बात तो यह है कि उससे कुछ भी वास्तविक शिक्षा नहीं 
मिलती । हमें यहॉपर इग्लेस्डके खुबिख्यात प्रधान मन्नी राबट 
चालप्रोलकी एक प्रसिद्ध उक्तिका सरण होता है । उसका 
सदा यही कहना रहा कि युद्धले कोई लाभ नही होता, युद्धके 
समयमें तो हानि होती ही है, पर युद्धके अन्तमें भी कुछ कम 
हानि नहीं होती। गत यूरोपीय महायुद्धने अफलातून और 
राबत चालपोलके सिद्धान्तकों सत्य कर दिखाया है। परन्तु 
यह श्मरण रखना चाहिये कि अफलातून चाहे जिस शर्तंपर 
शान्ति नहीं चाहता ओर न वह यह ही भूला है कि प्रत्येक 
राज्यको बाहरी राज्यसे कुछ न कुछ वासता पडता है और 
इसलिए युद्धकी सभावना है अवश्य । इसीलिए उसने यह 
कहा है कि दुर्ग-रचनासे राज्यके सीमा-प्रान्तकी रक्ता करनी 
चाहिये ओर उसकी रक्ताके लिए प्रत्येकको कटिबद्ध होना 
चाहिये--इतना ही नही, यह सेवा किये बिना निवाचनका मता- 
घिकार किसीको न मिलना चाहिए, सारे नागरिकोको (समस्त 
ख्री पुरुषोको) महीनेने एक दिन युद्ध-क्षेत्रमे उपस्थित होना 
ऑहियी हो, शर्ते यह रहे कि युद्ध वास्तवमें केवल आत्म- 
रक्ताके लिए किया जाय | 

अब हम देख चुके कि अफलातुनके 'लॉज' के राज्यका 
स्वरूप क्या है और यह जान चुके कि इस राज्यकों क्‍या 
करना चाहिये ओर क्या न करना चाहिये, किन भूलोंसे उसे 
बचना चाहिये ओर किस आदर्शको अपनाना वाहिये। हंस 
यह भी बतला छुके हैं कि इस राज्यका मुलाधार दाशेनिक 


१०६ अफलातूनकी सामाजिक व्ययला । 


नियम-विधान है, बह दाशेनिक नियम-विधानपर स्थित है। 
इससे यह स्पष्ट होगा कि उस राज्यका उद्देश उसके नियम- 
विधानम संनिधित होना चाहिये। इसलिए अब हम यह देखेंगे 
कि अफलातूनने नियम-विधानकी आवश्यकता, उत्पत्ति, 
विस्तार और प्रभुत्वके विषयमें क्या क्या कहा है। 
नियमविधानके बारेमें अफलातूनने कहा है कि वह 
मनुष्यकी सभ्यताका परिचायक है। वह मलुष्यकी विशेषता 
है, सदियोसे मलुष्यने जंगली अवस्थासे ऊपर उठनेका जो 
दीर् प्रयक्ष किया है इसकी बह देवगी है। उसकी आवश्य- 
कताके मुख्य दो कारण हैं। पहला कारण यह है कि हमारी 
व्यक्तिगत बुद्धि इतनी बढी-चढ़ी नहीं हो सकती कि वह 
सामाजिक ज्ीवनकी सब आवश्यक बातोकी जान सके। 
दूसरे, यदि यह भी संभव हो कि हमारी व्यक्तिगत बुद्धि इन 
झावश्यक बातोकी जाननेके लिए समर्थ हो, तो भी हमारा 
' व्यक्तिगत मन उन आवश्यक बातोंके अनुसार चलनेके लिए 
न तो समर्थ हो सकता है ओर न चलना ही चाहता है। 
यानी नियम-विधानकी श्रावश्यकता पहले इसलिए है कि 
जिस हितको हम व्यक्तिरुपम॑ जाननेका प्रथक्ष करते है वह' 
हमपर प्रगट हो जाय । हम जिस हितके पीछे लगे है वह 
सामाजिक हिंत है। सर्व-सामान्य-द्वित होनेके कारण उससे 
हम सबक समाजमें बध जाते है ओर इस प्रकार बध कर 
डस सर्वसामान्य उद्देशकौं प्राप्तिका प्रथल करते है। इस 
प्रकारके बंधनसे ही हम अपना निज्ञी व्यक्तिगत हित सिख 
कर सकते है । लोगोफों यह झलग अलग समभझभानां कठिन है 
कि व्यक्तिगत हितकी सिछ्धि होनेंके लिए यह आवश्यक है कि 
सब लोग सर्व-सामाव्य-हितकी सिद्धि पहिले कर। इसी 
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कारण मनुष्य-जीवनके लिए निग्रमचिधानकी अत्यंत आवश्य- 
कता है ओर वही हम्परी सम्यताका ग्ररिचायक है। दूसरे, 
हमारे आलसी स़नको नियमचविधानकी गेरणारकी आवश्यकता 
होती है। बिना इस ्रेरणाफे हमारा व्यक्तिगत मन उचित 
दिशार्में चलना ही नहीं चाहता। लोगोकों सर्वंसलामान्य-हिलतका 
ज्ञान रहा तो भी वे नियम-विधानकी प्रेरणाके बिता निजी 
सकुचित हितकी साधनामें ही रत रहेंगे। कहा जा सकता है 
कि यदि कोई ऐसा हो सका कि उसे सर्वे-सामान्य-हितका 
भरपूर ज्ञान हो और उस प्रकार चलनेकी उसकी मनः प्रवृत्ति 
भी हो तो उसे नियम-विधानकी आवश्यकता न रहेगी। परिं- 
पूर्ण बुद्धिके ऊपर कोई नियमको व्यवस्था नहीं हो सकती। 
वास्तथिक स्थतत्र मन सदा सर्वोच्च बना रहेगा, वह किसीके 
अधीन नहीं हो सकता। परन्तु यह सब खयाली पुलाब है, 
केवल मनकी कल्पना है, मलुष्यका ईश्वर बनने जैसी बात हो 
है। ऐसी परिपूर्ण चुद्धिका पाना करीब करीब असमव है।' 
इसलिए उससे कम दर्जकी बात यानी नियम-विधानकी आव- 
भ्यकताको स्वीकार करना ही होगा । हम यह मानते हैं 
कि नियम-विधान स्वतंत्र बुद्धिकी समता नहीं कर सकता 
ओर प्रत्येक अवस्थाकी आश्यकताकी पूर्ति" भी उससे नहीं 
हॉ”संकती, पर जब उस स्वतत्न परिपूर्ण बुद्धिकी सभावना 
इस जगतम है ही नहीं, तब सभाव्य और व्यब॒हाय बातको 
( यानी नियम-विधानको) हमें शिरोघाये करना ही होगा। 

फिर यद्यपि यह सत्य है कि नियम विधान खतन्न बुद्धि- 
की बराबरी नहीं कर सकता, तथापि यह तो मानना ही होगा 
कि वह खतत्र बुद्धिकी उपज है। नियम-विधानसे प्रत्येक 
सस्भाच्य प्रक्ष हल नही हो सकता तथापि उसका खढप' खबें- 


श्क्ष्ट अफलातूनकी सामाजिक व्यवस्था । 


व्यापी अवश्य रहता है। उससे सारे जीवनका नियत्रण होता 
है। जीवनकी बहुत ही कम ऐसी बाज़ है जिनपर उसकी 
सत्ता नही चलती। जन्म और रुत्यु, विवाह और विच्छेद्‌, 
सम्मान और अपमान, दरड और पारितोषिक, सदाचार 
ओर दुराचार, आदि समस्त बातें उसकी शासन-परिधिमें 
समिलित है । यदि किसी बातपर वह अधिकार नहीं चलाता 
तो उसका कारण यह है कि बाते इतनी छोटी और सूचम हैं 
कि उनको कानूनले बद्ध करना ठीक नहीं है, उनके विषयके 
कानून माने न जा सकेंगे, प्रत्युत लोग उन्हें बहुत शीघ्र 
तोडने लगेंगे । इन विषयोमे लोगोकों खतत्र छोड देना ही 
सर्वोत्तम है । ताकि वे व्यवहारके अलुसार अपना बर्ताव ख- 
तन्नतासे कर सके । यदि यहाँ किसी प्रकारका कायदा हो 
सकतो है, तो बह है व्यवहारका | व्यवहारसे मल विषयोके 
कानूनके अभावकी पूर्ति हो जाती है--उनके लिये व्यवहार ही 
कायदा है । व्यवहार मानों कानुनकी इमारतकी दीवालमे छोटी 
छोटी पत्थरोका काम देते हैँ । उनके बिना कानूनकी इमारत 
बहुत दिनतक न टिक सकेगी । इसलिए कानून बनाते समय 
व्यवश्वापकको व्यवहारकी रीतियोका विचार करना ही पडता 
है। कानून और व्यवहार परस्पर सम्बद्ध है--एकके बिना 
दुसरेका काम नहीं चल सकता | 

कानून और व्यवदहारका परस्पर सम्बन्ध ओर एक रीति- 
से जाना जा सकता हैं। पहले पहल व्यवहार ही कानूनका 
काम देता है। धीरे धीरे जब व्यवहारकी रीतियोकी गुत्थी 
यन जाती है, रीतियों लोगोपर सपष्ट नही रहती, था एक ही 
विषयकी अनेक रीतियों देख पडती हैं, तब कुछ रीतियौको 
निश्चित करना पडता है, कुछ रीतियोंको कानूनका रुप देना 


इस अ्रथके सामान्य वत्न । १०९ 


पडता है। इसी तरह कानूनकी, नियम-विधानकोी, उत्पत्ति 
होती है। फिर ज्यों ज्यों जीवनके प्रशक्ष बढ़ते जाते है, त्यों त्यो 
अनेकानेक कानून बनते जाते है। बिना आवश्यकताके कानून 
नहीं बन सकता, बिना समाजके यह आवश्यकता नहीं पैदा 
हो सकती ओर बिना राजकीय शक्तिके कानून स्थित नहीं रह 
सकता । 

परन्तु जहों राजकीय शक्तिकी एकता नही है, जिस राज्य- 
में एक दल राज्य करता है तो दूसरा दल उसका हुक्म मानतः 
है, वहाँ कायदेकी वाघ्तविक सत्ताकी श्यापना नहीं हो सकती, 
वहाँ कायदेकी सर्वोच्च प्रशुता नहीं खापित होती। उदाहरणारथे, 
जहॉपर लोकतत्र खापित हुआ सा जान पडता है वहाँ वाध्तव 
में एक दूलके लोग दूसरे दुलपर शासन करते हैं। शासन-सूच- 
धारी दल समभता है कि लोक यानी भजा हम ही है और 
पेसा समझकर वह दल कायदे बनाया करता है और इस 
प्रकारके कायदाोँसे वह आत्महितकी -सिद्धि करता है। वहाँ 
पर कायदेखसे सार्वजनिक हित नहीं, वरन्‌ अधिकारा रुढ शासनके. 
दितकी सिद्धि होती है । वहाँ यही देखा जाता है कि अधि- 
कारियोंके अधिकोर निर्विन्न बने रहे । परन्तु जहाँ कानूनफी 
वास्तविक प्रभुता रहती है, वहाँ ऐसी बात नहीं रहती । चहाॉ 
कनूम सर्वोच्च रहता है, ओर सारी बातें उसके अनुसार की 
जाती है, शासन-संघटन भी उसी प्रकार किया जाता है। वहा 
पर सबके लिए एक कानून रहता है ओर उससे सबके हित- 
की सिद्धि होती है। इसी अवस्थामें राज्य खायी हो सकता है, 
अन्यथा उसका विनाश अवश्यम्भावी है। 

ऊपरके सिद्धान्तले यह भी सिद्ध होगा कि नियमविधान 
की सर्वोच्चता बनी रहनेके लिए उसका अपरिवर्तेनशील बना- 
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'शहना, उसमें किसी प्रकारका रदोबदल व होना, आवश्यक 
है। इसके लिए. अफलावूनने कुछ मूलभूत विधान ( कानून ) 
की कटपना की है | यह कानून ऐसा होगा कि जिसके असु- 
सार शासकोके सारे कार्य चलेंगे ओर जिसके अनुसार लोग 
भी अपना जीचन विताबेंगे। उस समयके यूनानमें इस सूल- 
भूत नियमविधानका सिद्धान्त पहिलेखसे |ही प्रचलित था। 
अफलादूनने उसे और भी अधिक बढा दिया। तथापि उसे 
यह स्वीकार करना पडा है कि इस पूलभूत नियम विधानमें 
भी समय समय पर फेर बदल करने पडेगे । इसके लिए 
उसकी यह सूचना दे कि नियम-विधानके रक्षक उसकी केवल 
रक्षा ही न करेगे किन्तु आवश्यकतानुसार उसमें समय समय 
पर परिवर्तन भी करेंगे। परन्तु वह राज्यस्थापनाके प्रारम्म- 
कालमे कुछ ही समयत्क हो सकेगा। बादमे उसमें तबही 
परिचतेन हो सकेगा कि जब खमसत न्यायाधीश और समस्त 
“ ज्ञोग देववाणीकी अलनुर्मात लेकर परिवर्तन करनेके विधयमें 
पकमत होंगे। शिक्षाके निथमोरमें परिवततेन त होने देने पर 
अफलातूनने खूब जोर दिया है। परिघर्ततकी आवश्यकता 
माननेपर नियम-विधानम परिवितेन करनेके आदर्श पर ही 
उसने सारा जोरे दिया है। 
परन्तु ज़ब हम अफलातूनकी बनाई हुई कानूनकी मरमि- 
काओका विचार करते है तब कानूनकी रृढताके उपरि- 
पिखित सिद्धान्तका खरूप सौम्य हो जाता है | व्यव्थापकको 
चाहिये कि वह प्रत्येक कानूनके साथ उसके तत्वोका विवेचन 
करनेवाली भूमिका जोड दे । उसमें वह लोगोपर यह प्रगट कर 
हे कि इस कानूनका पालन करना क्यों आवश्यक है। इससे 
लोग उसे अवश्य मानेंगे ।स्वतत्र बुद्धिकी आजा मानना आच- 


इस भन्थके सामान्य तत्व | १११ 


पर लोग बहुधा कार्य-कारण जाननेकी इच्छा करते है। 

इसलिए यदि लोग यह ज़ान सके कि हमे इस कायदेका 
पालन क्यों करना चाहिये तो फिर उसके पालनके लिए उनपर 
ज्ञबदंस्ती करनेका मोका न आवेगा। इसी भकार लोगोको 
नीतिकी वास्तविक शिक्षा मिलेगी ओर उनका नेतिक विकास 
हो सकेगा। जबदंस्तीसे वह काम न होगा जो, कार्य-कारण 
समझ कर, सच्चे दिलसे कायदेका पालन करनेसे होगा | इस 
प्रकार ही कानूनके पालन करनेकी प्रवृत्ति लोगोमें पेदा होगी 
आर वह स्थायी बनी रहेगी। समाज-व्यवस्थाके स्थायित्व- 
का आधार बल नहीं, किन्तु शिक्षा होनी साहिये। तभी 
समाज व्यवस्थाका वास्तविक हेतु सिद्ध हो सकता है। 

इन तत्वोका समावेश न तो निरकुश एकतत्र में हो सकता 
है और न लोकतत्रम ही । उसके लिए चाहिये मिश्वराज्यलघ- 
डन । अफलातूनने अपने ढगसे इतिहास और द्तकथाका 
उपयोग कर यही सिद्धान्त निकालए है कि व्यवहारमें निरकुश 
पूकतत्र अथवा. लोकतत्रसे मिश्र राज्यसघटन कहीं अधिक 
अच्छा होता है। इसमें उपरिलिखित व्यावहारिक तत्वोका 
समावेश हो सकता है ओर सबके हितकी सिद्धि हो सकती 
है। निरकुश एकतत्र और प्रज्ञातत्र दोनो दोंषपूर्ण दे, यद्यपि 
दोशम कुछ कुछ गुण भी हैं। लोकतत्रमे स्वतत्रता अधिक 
रहती है, पर वहाँ अशलोग विज्ञ बन जाते है। निरकुश 
पकतत्रम स्वतत्रता भर्यांदित रहती है, पर वहाँ बुद्धिका राज्य 
स्थापित हो सकता है, यद्यपि यह प्रत्यक्ष डेखनेमें कम आता 
है । इसलिए यदि किसी राज्यसघटनमें दोनोंका मिश्रण 
किया जा सका--शासककी स्वतत्र बुद्धिका उपयोग हो सका 
ओर लोगोको स्वतत्रता मिल सकी तो वहाँ भाईचारेका भाव 

:: 


११२ अफलातूनकी सामाजिक व्यवस्था । 


पैदा हो सफेगा। और भत्येक राज्य-शासनको चाहिये कि 
लोगामे स्वतत्नता, बुद्धिमत्ता ओर श्रात-भाव बढावे। यदि 
यह लोकतत्र और एकतत्रके मिश्रणु्से सिद्ध हो सकता है तो 
पैसा मिश्रण अवश्य करना चाहिये। इसलिए उसने अब 
लोगोके अधिकारका विचार बिलकुल न करनेवाला दाशनिक 
राजाओंके एकतत्रका सिद्धान्त त्याग दिया और एकतत्र तथा 
खोकतत्रका संयोग करनेका प्रयल किया है। आजकल इस 
मिश्र राज्यसलघदनका एक अच्छा उदाहरण ब्रिटिश राज्य-खघ- 
टन है। पर उस कालमें प्रतिनिधित्वका तत्व था ही नहीं। इस- 
लिए. अफलातूनने एकतत्रके स्थानमें अनेक भैजिस्ट्रेट रख 
दिये है और लोकतत्रके स्थानमे लोगोका निर्वाचन-मताधिकार 
रख दिया है। इसमें वास्तवर्म न तो एकतन्न ही है और न 
लोकतत्र ही। अधिकसे अधिक इसे सौम्य कुलीनतत्र कह 
सकते हैं । परन्तु इससे इतना तो स्पष्ट प्रतीत होता है कि 
” अफलातूनके विचारोमें'कुछ परिवतंव ओर विकास हो गया 
है और उसने लोकमतका कुछ सम्मान किया है. लोक-खातह््य- 
का तत्व, अद्पांशरम ही क्‍यों न हो, शासन-क्षेत्रम॑ समोनित 
हो चुका है, राज्यशासनका आधार केवल निरकुश स्वतंत्र 
बुद्धि नहीं किन्तु लोकमत भी है। 

"र्पिब्लिक' में उसने लोकमतका विचार नाम मात्रकी भी 
नही किया, वहा स्वतत्र बुद्धिकी पूर्ण निरकुशता प्रतिपादित 
की गयी थी। 'पोलिटिकस' में लोकमतका विचार उसके 
मन पेदा तो हुआ, पर वहों भी उसने कहा कि राज्य-घुरघुर 
की स्वतन्न बुद्धिप ण लोकमतका बधन अनावश्यक है। अब 
'जल्ॉज' मे उसने शासकवी स्वतत्रताका कम और शाखितो- 
की स्व॒तत्नताका अधिक विचार किया है। ओर इसका कारण 


सामाजिक सम्बन्धोंका विचार । ११३ 


स्पष्ठ है। 'रिपब्लिक' में ध्रम-विभाजनके तत्वके कारण शास- 
कोके अधिकार निरकुश बन गये। पर 'लॉज” आत्मसंयमके 
आधारपर स्थित दे। बिना स्वतंत्रताके आत्मसयम नहीं हो 
सकता । वासनाकों बुद्धिसे दबानेके लिए स्वातंत्रय चाहिये। 
इसलिए लोकमतका विचार उसे इस भ्रन्थमे करना ही पडा। 
सिद्धान्त वह अब भी स्वतंत्र बुद्धिकी उत्तमताकों मानता 
है, उसीको सर्वोच्च बनाना चाहता है। पर जब ऐसी स्थतत्र, 
शुद्ध, बुद्धिकों अस्तित्व इस जगतम हो ही नहीं सकता तब बह 
कहता हे कि लोगोपर उनकी इच्छाके अनुसार ही शासन 
करना चाहिये। अब उसे व्यक्तिगत कुटुस्ब-व्यवस्था और 
सपत्तिका अस्तित्व मान्य हो जाता है। इस मत-परिवर्तनमे 
उसके निजी अलुभवके परिणाम स्पष्ट देख पडते हैं। अब 
उसने अपने आदशोकों मानवी स्वभावके आधारपर स्थित 
किया है । इसीलिए उसकी बतायी यह समाज-व्यवस्था बहुत 
कुछ व्यवहाये हो गयी है। 





दूसरा अध्याय । 
सामाजिक सम्बन्धोंका विचार । 


अफलातूनने एक काल्पनिक राज्यकी रचना की है। इस 
लिए यहाँ सब बातोकी रचना नये सिरेसे की गयी है । इस 
राज्यके लोग एक ही स्थानके न होकर भिन्न भिन्न स्थानाके रहे । 
इससे यह होगा कि वे इस नये राज्यके नियम-विधान और 
राज्य-सघटनको पूरा पूरा मानेंगे। वे यदि एक ही स्थानके 
रहे तो अपने पूर्व स्थानके आचार-विचारोकी यहां भी चलानेका 


११४ अफलातूमफी सामाजिक व्यवस्था । 


प्रथल्ल करंगे ओर इसलिए नया नियमविधान अमलम न आ 
सकेगा। इस राज्यकी स्थितिका विचार करते समय अफला- 
तूनने जलवायु ओर भोगोलिक परिस्थितिके परिणाम/पर 
यथेष्ट ध्यान दिया है। उसने माना है कि जलवायु और भौगो- 
लिक परिस्थितिसे राष्ट्रका शील बनता है। एक बातपर तो 
वह अधिक जोर देता है । बह कहता है कि राज्य समुद्रसे 
दुर रहे ताकि लोग विदेशीय व्यापारमे न लग सके। वह 
आत्म-निर्भेर रहे । न तो उसे किसी बाहरी वबस्तुकी आवश्य- 
कता रहे और न वह इतनी उपज पैदा करे कि उसे वह बाहर 
भेज सफे। उसके भीतर लकडीकी उत्पत्ति बहुत अधिक न 
हो | वयाकि इस पदार्थेकी अधिकतासे लोग जहाज बनाने 
लगेंगे। समुद्र तथ्वर्ती राज्य व्यापारम लगे बिना नहीं रहते 
ओऔर इस व्यापारस शीघ्र ही उसका पतन हो जाता है। “चह्द 
चाहता है कि राज्य कृषिप्रधान ही रहे। उसमें न तो बहुत 
अधिक लोग रहे और न, बहुत कम । अफलातून फहता है कि 
५०४० लोकखख्या बहुत डीक होगी। विभ[ाजनकी दष्थसि 
ही उसमे यह संख्या चुनी हे फ्योंकि इसमें १ से लगाकर 
१० तक भत्येक सख्याका भाग ज़ा सकता है।युद्धके समय इस 
जनलख्याको सदलतासे डुकडोम बॉद सकते है और शान्तिके 
समय कर आदिके लिए भी सरलतासे उसका विभाज्क कर 
सकते हैं। अफलातूनने उसे १५ विभागों बॉटनेके लिए. कहा 
है | इस १२ की सख्याके उसने और अनेक उपयोग बताये है । 
उसमें गणित-मूलक उपयोगका भी घिचार अवश्य है। इससे 
स्पष्ट है कि घूम फिरकर अफलातूनने गणितके उपयोग पर 
कितना जोर दिया है । परन्तु इन घिचारोसे यहाँ हमारा विशेष 
सम्बन्ध नही है। इतना सारांश ही हमारे लिए यथेष्ट होगा । 


सामाजिक सम्बन्धीका विचार । १९५ 


समाजके साथ व्यक्तिगत जीवनके सम्बन्धगोका विचार 
करते समय उसने जिन्न भिन्न तत्वोके मिश्रण पर सरपुर 
जोर दिया है। इससे यह स्पष्ट है कि व्यक्तियोंकी विवोह- 
व्यवस्था तो होनी ही चाहिये, पर भिन्न भिन्न धर्गोके भिन्न 
सिन्न खभावोके लोगोका विधाह उसकी दृष्टिमं अच्छा हैं। 
व्यक्तिगत जायदाद तो हो, पर उसपर सार्वेजनिक नियंत्रण 
अवश्य रहे । यदि कोई धनी हो तो बह स्वेच्छापूबवंक अपने 
धनका गरीबोके लिए उपयोग करे ताकि भूगडे-फसाद न हो 

इससे रुपष्ट है कि 'रिपब्लिक' में बतायी समाज-प्यव्णका 
उसने यहा बहुत कुछ त्याग कर दिया है, यद्यपि अब भी वह 
कहता यही है कि वहाँ बतायी समाज-ब्यवस्था वास्तवर्म 
सर्वोत्तम है। जहॉपर न कुछ 'मेर है और न कुछ 'तेर' हैं, 
पर सब कुछ सबका है, वह व्यवस्था वास्तवमे आदशो हैं। 
पर उसकी सभावना न होनेके कारण उससे मिलते जझ्ुलते 
द्वितीय श्रेणीके आवशेको ग्रहण करनां होगा। यहा व्यक्तियों 
की निजी भूमि"और घर तो अचर्य है, पर उन्हें सदेव यह 
सोचना चाहिये कि यह सब कुछ सब लोगोका भी है। व्यक्तिः 
विशेषका रहनेपर भी उसका उपयोग सथके लिए होना चाहिये। 
इसके लिए उसने नसावजनिक भोजन व्यवस्थाकी योजना 
बतायों है जिसमें सब ख्ली-पुरुष शामिल हो और जिसका 
खच सब कोई मिलकर चलावे । यानी, सपतक्तिपर अधिकार 
व्यक्तिका होगा पर उसका विनियोंग सबके लिए होगा । 
. बह कहता है कि भूमिके बराबर बराबर ५०४० भाग 
किये जायें ओर कोई भी ध्यक्ति अपने हिस्लेकोी किसी प्रकार 
दूसरेको न दे सके। प्रत्येक भागका एक ही मालिक रहे ।इसकें 
लिए यद्द आवश्यक है कि जनसंख्या सदेव ५०४० ही बनीं 


११६ अफलातूनकी सामाजिक व्यवथा । 


रहे । यदि किसीके ओर पुत्र न हो, तो उसे चाहिये कि वह 
किसी दूसरेके पुत्रकों गोद ले ले। स॒दि जन-सख्या घटने 
लगे ( ओर इसी बातका अफलातूनको विशेष डर था )तो 
विवाहित लोगोको इनाम दिये जायेँ और अविवाहितोपर 
जुर्माना किया जाय। इस प्रकार प्रत्येक भूमि-भागका एक 
मालिक बना रहे । परन्तु इससे कोई यह न समभे कि सबकी 
जगम सम्पत्ति भी बिलकुल बराबर बराबर रहे । वह कहता 
है कि सबकी सब प्रकारकी संपत्ति समान रहनां बहुत ही 
अच्छा है, पर यह समव नहीं है। इसलिए प्रत्येक नागरिक 
अपनी भूमिके सूल्यकी चांरगुनी जगम संपत्ति रख सके, 
अधिक नही । इससे यह स्पष्ट हे कि अफलातूनके काल्पनिक 
राज्यमे एक ओर वह नागरिक रहेगा जिसके अधिकारतमें 
अपनी भूमिफे सिया और कोई सपत्ति नहीं है, तो दूसरी 
ओर वह नागरिक रहेगां जिसके पास दूसरोके हिस्सेके बरा- 
'बर ही अपने भूमिभागके सिवा उसके म्ल्यकी चारगुनी 
पृथक्‌ सपत्ति भी रहेगी। भूमिभागपर अधिकार पाये बिना 
कोई भी पुरुष नागरिक न हो सकेगा, किन्तु यदि उसके 
मूल्यकी चारणशुनीसे अधिक सपत्ति उसके पास हो जावे 
तो वह राज्यके खजानेमें समित्रित हो जायगी। भूमिभागके 
मूल्यसे एक शुनी, दोगुनी, तीनगुनी और चारगुर्नी तक 
पृथकूसंपत्तिके अस्तित्वके अनुसार लोगोंकी चार श्रेणियाँ 
होती हैं। इसीके अनुसार राज्यसघटनकी रचना बताते 
समय उसने मताधिकार ओर उसके उपयोगकी रचना 
की दै। पहले बतला ही चुके हैं कि अफलातून राज्यके सारे 
जनसमुदायफे १५ विभाग करनेको कहता है। प्रत्येक विभाग- 
के लोग अलग अलग रहे, पर प्रत्येककी भूमिफे दो टुकड़े हो। 
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उसमें से एक शहरके बीचोबीच रहे ओर दूसरा दूर सरीमाके 
पास रहे । ऐसा हे उसका मतलब यह था कि लोग कहीं 
पर गुद्द न बना सके ओर सबका स्वार्थ सब जगह बेंदा रहे। 
स्मरण रखनेकी बात है कि इग्लेंडमं भी किसी समय इसी 
शीतिका अवलबन किया गया था। नितान्‍त आधुनिक कालमें 
प्रथम पेशवा बालाजी विश्वनाथने भी सरदारोकों जागीर देते _ 
खमय इस तत्वपर अमल किया था। 

प्रत्येक नागरिकके पास भूमि तथा कुछ निजी सपत्ति 
रहनेकी अलुमति तो अफलातुनने दी, पर किसो प्रकारका 
सोेजगार-धधा कर द्वव्य कमानेसे उसने उन्हें मना कर दिया 
है। इस पधकारके धघे करनेसे लोगाकी मनोदृत्ति अच्छी न 
रह सकेगी । इसके अतिरिक्त वह यह भी कहता है कि किसी- 
के पास सोना चॉदी भी न रहने पावे | हाँ, लेनदेनके लिए 
सिक्का अवश्य उनके पास रहे। पर कोई ब्याज न ले। यदि कोई 
खपना रुपया अन्य किसीको देवे ही तो राज्य उसे चसूलछ 
करवा देनेके लिए जिम्मेदार न होगा। इस प्रकार नागरिक 
यदि रोजगार-धधेसे दुर रहा, सोना-चाँदी उसके पास न 
रही, धनको वह व्याजपर न लगा सका तो उसे द्ृव्यलोभ न 
सैदा होगा। फिर वहू अपने मत्त और शरीरका चरम विकास 
करनेफे लिए स्थतंत्र रहेगा । धनदोलतका लोभ इस विकास- 
का परम शत्रु है। उससे कौनसी बुराइयों नहीं पेदा दोतीं ! 
घनसे भी कभी सदाचारका मेल हुआ है ? इसलिए राज्यको 
चाहिये कि वह लोगोको अधिक मात्रा धनद्व॒व्यके पीछे पडने- 
से रोके । इसी तरह उसका और लोगोका उद्देश खिद्ध होगा। 
घनद्वव्यसे व्यक्तिगत आचरण विगडता है और राज्यमें लड़ाई- 
ऋगड़े पैदा होते हैं। इससे राज्यकी शान्ति ओर एकता 
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नष्ट हो जाती है। जिस शासककी यह इच्छा है कि मेरी 
प्रजा सदाचरणमें रत रहे ओर मेरे राज्यके भीतर शान्ति 
बनी रहे, उसे कृषिपर ही श्रधिक जोर देना चाहिये। किन्तु 
खेती भी इतनी ही करनी चाहिये जितनी शारीरिक और 
मानसिक आवश्यकताओकी पूर्तिके लिए आवश्यक है। ऐसे 
-राज्यमें व्यवस्थापकको बहुत अधिक नियम न बनाने पडेंगे, 
क्योंकि लोगोके द्रव्याजनके उपाय परिमित रहेंगे। इसका 
अथथे यह नहीं कि वे सोभाग्यशाली न समझे जा सकंगे। 
व्यर्थके कगडोसे बचना क्या सौसाग्यकी बात नहीं है? इस 
प्रकार जो समय मिलेगा, वह निजी मानसिक और शारीरिक 
विकासमें लग सकेगा। यहाँ प्रत्येककी निजी भूमि है, गुलाम 
लोग उसकी खेती बारी कर देते हैं और उपजका कुछ हिस्सा 
लगानके बतौर अपने स्वामीको देते हैं, सारे नागरिक एकत्र हो 
भोजन करते है, वे अपने मन और शरीरका परिपूर्ण विकास 
रूरनेकी स्वतत्र हैं। क्या यह कम सोभाग्यकी बात है? 
तथापि अफलादून मानता है कि यह व्यवस्था प्रूर्णादर्श नहीं 
है, यह केवल छितीय श्रेणीका आदर्श है। परन्तु यदि भल्री- 
भांति विचार किया जाय तो यह आदशे भी केवल आदणशं ही 
जान पडता है, उसके व्यवहारमं आनेकी आशा कम है। 
सपत्तिपर जो बधन लगाये गये है, मर्यादासे अधिक द६६थको 
उनसे लेनेकी जो बात कही गयी है अथवा प्रत्येक नागरिकके 
भूमिभागके दो टुकड़े करनेकी जो रीति बतायी गयी है, वह 
कदाचित्‌ किसी मलुष्यको पसद न होगी। अफलातूनने भी 
यह बात खीकार की है, परन्तु साथ ही उसने कहा है 
कि पहले पहल किसी भी आदश्शका विचेचन आदर्श जैसा दी. 
करना चआहिये। व्यचहारके प्श्नोके कारण उसमें पहलेसे कादः 
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छॉट करना ठीक नहीं है। परन्तु इस स्वीकृतिसे इतना तो” 
अवश्य सिद् होता है कि लॉज'का आदणश भी केवल आदरश 
है, 'रिपश्लिक'के पूर्णाद्शंके समान यह भी इसी रुपमें व्यवहार- 
में नहीं आ सकता । अफलातूनके पक्ष मे इतना कहना उचित 
होगा कि इस व्यवस्थाके मौलिक तत्वों कुछ विशेषता 
अवश्य है, किसी न किसी रूपमे कही न कही ओर कभी न 
कभी उनपर अमल अवश्य हुआ हे । का 
हाँ, इसमें सन्देह नहीं कि उपरिलिखित व्यवस्थामं एक 
बडा भारी कलक यह है कि वह गुलामीके आधारपर स्थित 
है। चाहे वे जमीनके किसान वेशधारी नौकर ही द्यों न हो, वे 
गुलाम या दास अवश्य हैं। यद्यपि अफलातूनने कहा है कि 
इन शुलामोकों अ्रच्छी तरह रखना चाहिये, इनसे उदारता 
और दयाका बर्ताव करना चाहिये, तथापि यह कहना ही 
पडता है कि इससे कलक दूर नही होता, बह केवल सौम्य हो 
जाता है। फिर जब हम यह ख्याल करते हैं कि निजी लोगोकों” 
नही, बरन बाहरी लोगोंकों, भिन्न मिन्न साषा-भातषरी विदे- 
शियांको, शुलाम बनानेके लिए उसने कहा है, तब तो हम 
गुलामोके प्रति उसकी उदारता बिलकुल भूल जाते है। उसकी 
ऐसी समभ ही थी कि विदेशी लोग मानसिक विकासमें यूना* 
नियोकों बराबरी नहीं कर सकते, यूनानियों जैसा उनका मान: 
सिक विकास नहीं हो सकता | उसके मतका सार यह है कि 
गुलास लोग यूनानियोसे एक प्रकारके बिलकुल सिन्न भाणीं 
है। आज इस मतको कोई भी खीकार नहीं कर सकता । जो 
व्यवखा गुलामोंके अस्तित्वपर स्थित हो, वह कलंकपूर् है । 
वह आदशेके उच्चासनसे च्युत हो जाती है और कमसे कम 
सिद्धान्त रुपमे तो आजका सभ्य” ससार उसे नहीं ही मान 
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सकता । वैसे तो प्रत्यक्ष व्यवहारमे आज भी खासी गुलामी 
अचलित है और कदाचित्‌ अफलातूनके गुलामोसे इन गुलाम 
न कहे जानेवाले गुलामोकी दशा कई दर्ज बुरी है। फिर भी 
घत्यक्ष सिद्धान्तमे आजका सभ्य ससार गुलामीकी प्रथाका 
समर्थन नहीं करता । 

“ हम ऊपर कह चुके हैं कि अफलातूनके विचारानुसार 
नागरिकोको द्रव्यलोभकी छूतसे बचनेके लिए कोई रोजगार- 
अधा न करना चाहिये। परन्तु इसका यह मतलब नहीं हे कि 
शज्यम किसी प्रकारका रोजगार-धंधा चले ही नहीं। यदि 
विदेशी लोग वहाँ रोजगार-धधा करे तो बुरी बात नहीं है। 
ल्ाज्' में भी एक प्रकारका श्रम-विभाजन है। 'नागरिंक लोग' 
शासनकाय करे और अपने शारीरिक तथा मानसिक विका- 
सप्रे रत रहे, गुलाम खेती करें, ओर “विदेशी लोग” रोजगार- 
घधधा करें | इस प्रकार हम देखते हे कि अन्तम यहाँ भी लोगौ- 
का एक प्रकारका पर्गीकण्ण, जातिभेद, आ ही गया, 'रिपब्लिक' 
के मूलभूत तत्वका प्रतिपादन हो ही गया। थही नहीं, उसने 
यहभी कहा है कि कोई भी विदेशी एकही रोजगार-धधा करे | 
इससे प्रतीत होता है कि अ्रमविभाजनके तत्वको ही उसने 
दुसरे रूपसे इस श्रथरम भी प्रतिपादित किया है। आगे चलकर 
उसने ऐसी व्यवश्था बतायी है कि प्रत्येक ग्रामम भी प्रत्येक 
रोजगार-धघेका एक एक विदेशी पुरुष अवश्य रहे । यही नही, 
उसने विदेशी व्यापारको भी थोडा बहुत स्थान अवश्य दिया 
और यह व्यापार स्वतत्रतासे चलने देनेको कहा है। न तो पहाँ 
आझयात-कर रहे ओर न निर्यात-कर। हाँ, रंग, मसाले जैसो 
झनावश्यक विलाससामभी राज्यमें न आने देनी चाहिये और 
इवय॑ राज्यके लिए जो सामग्री आवश्यक हो, उसे देशसे बाहर 
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न जाने देना चाहिये। विदेशी लोग राज्यमे रहेंगे, इसलिए 
उन्हें खाद्य-लामभी लग्मरेगी । यह खाय-सामम्री नागरिक लोग 
उन्हें बेचें, पर उससे घन कपमानेके लोभमें वे न पड़े। छोटे 
छोटे व्यापारी रहे, पर वे धन बढ़ानेकी चिन्तामें न लगे। 
अफलातूनने जिस प्रकार धनपर व्याज़ लेनेका निषेध किया है 
उसी प्रकार चीजें उधार देना भी मना किया है। यदि कोई-- 
चाहे तो बह भले ही अपनी जिम्मेदारीपर कज दे, पर राज्य 
उसे वसूल न करवायगा | मैजिस्ट्रेट लोग बस्तुओकी कीमत 
नफा आदि निश्चित कर दंगे और वे बदले न जा सकेंगे । 
सारा लेनदेन खुले बाजारमे होगा। वस्तुओम किसी प्रकार- 
का मिश्रण कर उन्हे बिगाडना दरडनीय होगा । 

इस विवेचनसे यह स्पष्ट हो गया होगा कि अफलातून 
नागरिकोकी रोजगार-धधेसे, लेनदेनसे, यदि बरी रखना 
चाहता है तो इसका कारण यह नहीं कि उन्हें वह कुलीन 
दर्जका बना रखना चाहता है। उसका मतलब यह है कि ये 
नोतिपू्ं, सद्ाचारी, बने रहें। अनावश्यक रूपसे द्ृव्यके 
पीछे लगनेसे भलुष्यकी नीति ठीक नहीं रह सकती । कुछ 
सपत्ति प्रत्येकके लिए आवश्यक है, इसके बिना किसीका काम 
नहों चल सकता। प्र बिल्कुल धनके पीछे पड जानेसे नेतिक 
अधोगति प्रारम्भ हुए बिना न रहेगी। अफल्ातूनके कहनेपे 
खत्यका बहुत कुछ अश है। जिसे आत्मिक विकास उद्दिष्ट है, 
बसे द्वव्यके पीछे बहुत न पडना चाहिये । अत्यधिक द्रव्योपाजेन 
ओर आत्मिक विकासका मेल कभी नहीं हो सकता । हिन्दुओं 
की सामाजिक व्यवस्थामे ब्राह्यणोकी जो अधिक द्रव्याजेनसे दूर 
रखा था, या चतुराभश्रम-व्यवस्थाके तीसरे ओर चौथे आश्रममें 
दब्य-सगतिसे दूर रहनेके लिए कहा था, उसका भी उद्देश्य 


१२२ अफलातूनकी सामाजिक व्यवस्था । 


वही रहा होगा ज्ञो अफलातूनके उपरिलिखित सिद्धान्तका है, 
ऐसा स्पष्ट देख पडतह है । जो लोग ऐसी रीतियोसे दृव्याज॑न 
करते है. जिनसे द्ृव्यलोभ बढनेकी सभावना है, थे अपने 
आत्मिक विकासपर ध्योन देंगे, ऐसी सभावना कम है। यह 
सिद्धान्त सदैव सत्य रहेगा। फिर भी, जैसा ऊपर कह चुकें 
"3, उसके लिए गुलामीकी प्रथा नितान्त आवश्यक नही कही 
जा सकती । सतोषपूर्ण मनसे भ्रम करते हुए द्रव्योपाजेन 
करना किसी प्रकार दीन दर्जेका काम नही कहा जा सकता | 
हा, व्यापार-धले या रुपयोका लेनदेन मलुष्यको बिगाडे बिना 
न रहेगा। आत्मिक विकासके इच्छुकको इनसे दुर रहना 
उचित है। इसीसे ब्राह्मयणोंके लिए. यह बात दर्ब्य थी और 
अफलांतूनने भी अपने नागरिकोंके लिए इसे व्ज्य कहा है। 
समस्त जगवका अलुभव भी यही बताता है। हॉ, कार्रीगरीके 
छोटे छोटे धधोरमम द्रव्यलोभकी अधिक बुराई नहीं पैदा हो 
सकती । कदाचित्‌ अफलातूनने भी कहा है कि जिन बचौंकों 
आगे किसी कलाके घेरे, उदाहरणार्थ, बढरेगिरी या शिल्पमे, 
पडना है उन्हें पदलेसे उसका अभ्यास करना आवश्यक है। 
सारांश यह है कि ज्ञिन धंधोसे नेतिक अधोगतिका डर अधिक 
है वे आत्मिक घिकासके इच्छुक लोगोकोः वर्ज्य हे, शेष धधों- 
को थे अपना सकते हैं । 

अब हम गहव्यवथाका विचार करते है । इस सम्बन्धमें 
जो पहली बात हमें स्मरण रजनी चाहिये वह यह है कि 
“रिपश्लिक' के समान यहां भी स्त्रियोंकी सब बातोमे पुरुषोंके 
बराबर ही बताया है। वे भी सहमोजम सम्मिलित हो | आव* 
श्यक हो तो पुरुष अलग बेठे, स्थियों पास ही अलग बेठे। 
पुरुषों जैसी शिक्षा उन्हें भी मिलनी चाहिये। कसरत, कवायद, 
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टूर्नामेएट आदियें स्थ्रियों भी भाग लें। समय पडने पर वे युद्धमें 
भी संमिलित हो सके, इसलिए सैनिक शिक्षाका अभ्यास उन्हें 
भी करना चाहिये। पर अफलातूनने यह नही बताया कि उन्हें 
राज्य-कर्मचारी भी बनना चाहिये या नहीं और निर्वाचनका 
मताधिकार उन्हें होना चाहिये या नहीं। हा, विवाहके सम्ब- 
नधके कर्मचारियोके पद उन्हें देनेके लिए अवश्य कहा है। कह 
नहीं सकते कि इस बातका विचार भूलके कारण रह गया 
अथवा उसने उन्हें रांजकमंचारी बनने और निर्वाचनमत देनेके 
योग्य ही नहीं समक्का । 

अफखातूनने विवाह-कार्यपर राज्यके यथेण्ट नियत्रणकी 
सलाह दी है। उसका कहना है कि भ्रत्येक पुरुषको एक ही 
पत्नी होनी चाहिये। विधाहके लिए. उसने यह आवश्यक 
बताया है कि तरुण और तरुणियोमे पहले परस्पर प्रेम पैदा 
हो इसके लिए प्रत्येक महीनेमें एक धर्मिक समारभ होना 
चाहिये। यहॉपर तरुण-तरणियों, परस्पर परिचित हो 
और उनमे प्रेम-भाव पैदा होवे | विधाहके पहले युवक-युवतियाँ 
एक दूसरेको वखविहीन होकर देख ले। और उसने यह भी 
खुझाया है कि अपनी तन्दुरुस्तीका पूरा बयान भी वे एक 
दूसरेले कर । उसने यह भप्रतिपोदित किया है कि विषम खमा- 
चोके युवक-युवतियोम विवाह होना लाभदायक है। मिश्रणके 
तत्वका उपयोग उसने यहाँ भी रखा है । गरीबोके विवाह धनो 
खोग्गेसे, उतावले खभावके लोगोंफे विवाह शान्त खभावके 
लोगोसे होने चाहिये। इस सबमे यह उद्देश होना चाहिये कि 
विवाह करना तथा लडके-बच्चे पेद! करना समाजदितके लिए 
आवश्यक है ओर इसलिए ऐसा करना प्रत्येकका कर्तव्य है। 
सतति-प्रजननको उत्तेजना देनेके लिए निरोक्षिकाओकी नियुक्ति 
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भी उसने सुझभायी है। माता-पिताकों कुछ घिशेष अधिकार दिये 
जाये और उनका भिन्न भिन्न भ्रकारसे ,सम्मान किया जाय। 
ओ पेतीस वर्षकी अवशाके बाद अविवाहित बने रहे, उन्हें 
दराड दिया जाय &9 

अफलातूनने यह भी कहा है कि जिनके अधिक लडके हो 
उनकी सतानकी वृद्धि रोकनी चाहिये। जैसा कि हम ऊपर 
बता ही चुके है, अफलातूनको इस बातकी आवश्यकता 
सदैव मालूम होती रही कि मलुष्य-संख्या तथा नागरिकोंकी 
संख्या सदैव एकसी बनी रहे । इसके लिए कहीं उत्तेजनकी 
और कहीं नियंत्रणकी आवश्यकता होगी । बच्चे अच्छे होनेके 
लिए आवश्यक है कि माता-पिता मन ओर शरीरसे स्वस्थ 
रहे | उसने यह भी बताया है कि “पति-पत्नी मा-बापसे अलग 
होकर अपने निजी घरमे रहें, सतति उत्पन्न कर उनका पालन 
पोषण करे, इस प्रकार पीढी द्र-पीढ़ी जीवन-प्रकाश फैलाते 
बह ओर नियमके अनुस्तर देवोकी उपासनादि करते रहें।” 
यदि पति पत्नीमें स्थभावोकी भिन्नताके कारण मेल न रहे और 
निरीक्तिकाय उनमे किसी प्रकार मेल्ष न करा सके तो विवाह- 
विच्छेद होना बुरा नहीं । विज्ञ पाठकोपर यह प्रगट हो ही गया 
होगा कि विवाह होनेपर पत्नीको लेकर माता-पिंतासे पतिके 
अलग रहनेकी पद्धति तथा विवाह-विच्छेदकी प्रथा हिन्दुओकी 
सूल रीति और विचारके विरुद्ध है। हम यहॉपर इसकी भलाई- 
घुराईका विचार नहीं करना चाहते । यह बात झभी हम पाठ: 
कोपर ही छोड देना चाहते है। 





& आजकल भी ऋान्स जैसे कुछ देशोंमें इसी बातके लिए दुण्ड और 
यारितोषिककी प्रथा चर निकली है लेखक 


शासन-व्यवस्रा । १९२५ 


तीसरा अध्याय । 
शासत-व्यवस्थां | 


अफलातूनके इस काध्पनिक समाजकी शासन व्यवसथामे 
जो पहली बात ध्यानमें रखने लायक है वह यह है कि नियम-> 
विधानकी प्रभ्ुता सर्वोच्च है, उसके ऊपर और किसीका प्रभुत्व 
नहीं । इसका यह भी अर्थ है कि उस नियम-विधानके बदलमने- 
का या उसमें कुछ भी परिवर्तन करनेका अधिकार फिसीको 
नही है। सारी शालन सलाओकी रचना इस नियम-विधानके 
अनुसार करनी चाहिये | इससे स्पष्ट है कि जिस प्रकार आज- 
कल भत्येक राज्यमे बहुधा कोई न कोई शासन-सखा ऐसी 
होती है जो कानूनको बदल सकती है और इस प्रकार जिस- 
की सत्ता कानूनके भी ऊपर होती है, उस प्रकार अफलातुनके 
काव्पनिक राज्यमें कोई संखा नहीं हे० 

हम पहले एक ख्थानपर बतला चुके हैं कि अफलातूनने 
एक नितानत नवीन राज्यकी स्थापनाकी कदपना की है। इस' 
नवीन समाजके लोग भिन्न भिन्न स्थानोसे आये हुए्ए रहेंगे और 
इस कारण उनके कोई कानून-कायदे न रहेंगे । इसलिए 
प्रास्मम एक निरकुश शासक तथा तत्वदर्शी व्यवस्थापकरकी 
आवश्यकता होगी । ये दोनों मिलकर नियम-विधान बनावरोे 
ओर लोगोपर ये उसका अमल करेंगे। इस अमलके लिए 
कभी बलका, और कभी निज्ञ आचरणुके उदाहरणका उपयोग 
करना होगा। परन्तु अफलातून अपने प्रथके छुठवे भागमे यह 
बताता है कि एक निरकुश शासखकके खानमें उस समाजके कुछ 
संजापक रहेंगे ओर व्यवस्थापकसे मिलकर ये सब इस नये 
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राज्यकी व्यवस्था इत्यादि करेंगे। इस नवीन राज्यके लोग पहले 
पहल एक दुसरोसे अपरिचित रहेंगे। इसलिये वे यहन 
ज्ञान सकेंगे कि किसे किसे पदाधिकारी बनाना चाहिये। 
नियमविधानके हेतु आदि न जाननेके कारण वे खय उसके 
अनुसार ठीक ठीक अमल न कर खसकेंगे। इसलिए उन्हें 

- चाहिये कि वे नियमविधानका रक्षक-मडल चुन । इस रक्षक- 
मडलके बहुतेरे सदस्य उन्ही नव समाज संस्थापकोम से रहेगे | 
कुछ कालके लिए, २०० सदसयोका एक ओर मण्डल रहेगा। 
इसका काम अन्य भेजिस्ट्रेयोंके चुनावपर देखरेख रखता 
आर उन्हें पदाधिकारी बनानेके पहले उनको अच्छी जॉच 
पड़ताल करना होगा। इतना हो जाने पर यह समझो कि 
नवीन समाजकी खापना हो गयी अब बह राज्य अपने काम- 
को मली भॉति सेंभाल सकेगा और अपनो शासन पद्धतिको 
आयी खरूप दे सकेगा । 

« मुस्‍्थापित राज्यमे “पहले तो लोक-सभा' रहेगी। प्रत्येक 
नागरिक इसका सदस्य रहेगा । हम बतला चुके हैं कि प्रत्येक 
नागरिककी भूमि ही नही बरन्‌ कुछ निजी जायदाद भी रहेगी 
जो भूमिकी कीमतकी चारगुनी तक हो सकेगी | इस निजी 
जायदादके अशुसार मागरिकोके चार घ॒र्गण भेद होगे। लोक 
खभाके अधिवेशनमें प्रथम दो वर्गोके नागरिकोका आना अनि- 
बाय होगा, पर शेष दो घगोंका आना ऐब्छिक रहेगा। परवन्तु 
यदि किसी नागरिकके पास शख्र न हो और उसने सैनिक 
शिक्षा न पायी हो, तो वह लोकसभाम समिलित न हो सकेगा । 
इस नियममें किसी तरहका सेदासेद न रहेगा। इस लोक- 
संभाका बहुतेरा काम निर्वाचन सम्बन्धी रहेगा। वह नियम- 
पिधानके रच्तक-मणडलको, बिचार सभाको तथा भिन्न भिन्न 
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शासकोको चुनेगी। इसके अतिरिक्त वह सेनाके सेनापतियाों- 
को तथा कुछ खानीय सदाधिकारियोको,भी छुनेगी। नियम- 
विधानके रक्क-मंडलमें सेतीस सदस्य रहेगे और वे तीन 
बारके मतन-प्रदान-पद्धतिसे छुने जावंगे। पहली बार रे०० 
उस्मेदवार चुने जावंगे। दूसरी बार इनमेंसे १०० खुने जायेंगे 
ओर क्ीसरी बार इनमेंसे २७ चुने जावेगे। 

विचार सभाका निर्वावन कुछ अधिक पंचीदा है। इसमें 
३६० सदस्य रहेंगे ओर ऊपर बताये चार बर्गो्मेले प्रत्येक 
चर्गके नब्बे नब्बे प्रतिनिधि रहेगे । पहले पहल लोक-सभा हारा 
उस्मेदवारोंका चुनाव करना होगा। यह स्पष्ट ही है कि यहाँ 
किसी व्यक्ति या शुद्रके द्वारा नामजद करनेका चलन न 
रहेगा। भिन्न भिन्न वर्गके उस्मेद्वार भिन्न मिन्न रीतिसे खुने 
जावबंगे। प्रत्येक वर्गके नागरिकोका यह काम होगा कि वे 
भथम दो वर्गोंके उम्मेदवारोकों चुननेमे भाग ले। यदि वे ऐसा 
न करे तो उन्हें दुरड मिलेगा। तीखरे धर्गके उस्मेद्वारोको” 
चुननेमे प्रथम त्रीन वर्गके नागरिकोको अवश्य भाग लेना होगा, 
पर चोथ वर्गके नागरिक भले ही इनके निर्वाचन-कार्यम भाग 
न लें! चोथे वर्गके उम्मेदारोंको चुननेमे प्रथम दो वर्गोंके 
लोगोको' अचश्य भाग लेना होगा, पर शेष दो वर्गके लोग 
चाहे तो उसमे भाग न ले। इस प्रकार प्रत्येक वर्गके उम्मेद्‌- 
'चारोको चुन लेनेपर उन्हींमेंसे दूसरा चुनाव होगा। इस बार 
अत्येक नागरिककों खुनावमें भाग लेना होगा और उन्त उस्मेद- 
वारोमेसे प्रत्येक वर्गफे केवल १८० लोग चुनने होगे। तीसरी 
बार प्रत्येक वर्गके इन १८० लोगोमेंसे चिट्ठी डाल कर &० लोग 
चुने जावंगे [...इस प्रकार चार वर्गोके कुल ३६० सद्स्योका 
विचार सभाके लिये चुनाव होगा । 


ञ्र्छे 
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यह स्पष्ट ही है कि इस निर्वाचन-कार्यम प्रथम दो वर्गोंका 
अधिक प्रभाव रहेगा । तथापि यह भी,मानना होगा कि चाह 
तो प्रथम उस्मेदवारोकों चुननेमें सारे नागरिक भाग ले सकते 
हैं। दूसरे छुनावमें सबको भाग लेना अनिवार्य है। तीसरी 
बार समता खापित करनेके लिए चिट्ियों द्वारा चुनाव बताया 
है। इस प्रकार दो निर्वाचन पद्धतियोंका इसमें समिश्रण है। 
इसमें सा्वलोकिक मताधिकार तो है ही, पर लोकवर्ग पूलक 
मताधिकार भी है। लोकततन्रात्मक चुनावके साथ साथ कुलीन- 
तंत्रात्मक चुनाव भी है। कुलीनवर्गोके प्रभावका कारण यह है 
कि निर्वांचनादि कार्य वर्गके महत्वके अनुसार होने चाहिये। 
अफलातूनके मतानुसार वास्तविक समता इसीमें है, इसी 
भ्रकारकी समता न्याय्य है, इसोसे राज्यमें मेल और स्थायित्व 
हो सकते हैं । क्‍योंकि ज़हॉफे नागरिक यह सोचते रहें कि 
योग्यताके अजुसार अधिकार नहीं मित्रते बहों शान्तिकी 
स्थापना होना कठिन है । तथापि शान्तिके लिए यह भी 
आवश्यक है कि लोगांको परस्परमें बहुत अधिक भेद न जान 
पड़े । इसीलिये चिट्ठी डालकर चुननेकी पद्धतिमें सावदेशीय 
समता सूपित कर दी गयी है। । 
अफलातूनके समताके तत्वकी कुछ आलोचना करना 
आवश्यक है। वह कहता है कि योग्यताके अनुसार अधिकार 
आप्त होना ही वास्तविक समता है, ओर यह योग्यता घनपर 
अचवलबित देख पडती है। परन्तु प्रश्न हो सकता है कि क्या 
घनके अनुसार योग्यता भी आ जाती है। क्या निरच्तर भद्टा- 
चाय अथवा दु्शुशभारडार लच््मीपति नही होते? क्या ऐसे 
लोगोको अधिक अधिकार प्राप्त होना वाज्छित है ? यदि यहं' 
आन भी लिया कि अधिक योग्य लोगोकी अधिक अधिकार प्राप् 
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होने चाहिये, तो भी यह तो नही मान सकते कि अधिक धनसे 
अधिक योग्यता भी आ ही जाती है। घन और योग्यताका कोई 
अक्भगी सम्बन्ध नही द । धनके अज्ुसार समाजम राजकीय 
अधिकार प्राप्त होना कभी अच्छा नहीं कहा जा सकता । इसमें 
शिक्षाका महत्व तो है ही नहीं, पर मलुष्यत्वका भी मान नहीं 
है | वस्तुओका मूल्य वस्तुओकी अधिकता या कमी तथा मॉ5 
पर अवलबित रहता है। इस प्रकार लोग धनी या गरीब हो 
सकते हैं। इसलिप्ट यह तत्व कि धनके अनुसार मलुष्यको 
» राजकीय अधिकार मिले, कभी अच्छा नहीं कहा जा सकता। 
वाघ्तविक राजकीय समता इसीमें है कि लोग किसी बातें 
बराबर रहें या न रहे, पर सबके राजकीय अधिकार और 
कानूनकी दृष्टिमं सबकी खिति समान रहे । लोगोकी समताकी 
जाँच और किसी प्रकार नहीं हो सकती । मनुष्य होनेके कारण 
ही सब मलुष्य समान होने चाहिये--समताका सुख्याधार 
मलुष्यत्व ही है 
भिन्न मिन्न प्रकारके चुनावके सिदा लोकसभाके हाथमें 
ऋऔर तीन काम है। यदि कोई मनुष्य राज्यके विरुद्ध कोई अप« 
राध करे, तो उसपर वह विचार करेगी। यदि नियम- 
विधानमें कभी किसी परिवर्तेनकी आवश्यकंता हो तो उसकी 
अलुमति इसके लिए आवश्यक होगी। विदेशियोको राज्यमें 
बीस वर्षसे ग्रधिक रहनेकी परवानभी देनेका अधिकार भी 
उसे रहेगा। परन्तु रोजमर्राके कामोंके विचारोका कार्य उसके 
हाथमें न रहेगा ओर यह स्पष्ट ही है कि पेसी बडी समाले 
ऐेसा कार्य नहीं हो सकता। प्रति वर्ष छुनी जाने वाली विचार- 
सभाके हाथम यह कारये रहेगा । इस सभाके १५ भाग किये 
जायेंगे और प्रतिमास इसका एक भाग शासन-कार्यकी देख- 
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रेख करेगा। ये ही भाग विदेशियों और नागरिकोसे सलाह- 
मशविरा करेंगे और ,उनका कहना खुज़ेगे तथा ये ही लोक- 
सभाके साधारण और विशेष अधिवेशन करावेंगे। परन्तु ये 
अपना कार्य शासखक-मण्डलके सदस्योकी अजलुमति लेकर 
किया करेगे । 

शासक मण्डलके सदस्यों यानी मेजिस्ट्रेयोकी सख्या सेतीस 
गहेगी। ये ही नियम विधानके रक्षक होंगे ओर अपने पद्पर 
बीस वर्षतक बने रहेगे। पचास घर्षकी अवजामे ही कोई 
इस पदपर आरूढ हो सकेगा ओर सक्तर वर्षकी अवस्थाके 
बाद उससे उसे दूर होना होगा। इनमेसे एक व्यक्ति सबाका 
अधान होगा और उसके हाथप्र शिक्षाका समस्त काये रहेगा 
यानी वह शिक्षामन्रीका काम करेगा। घह अपने पद्पर केवल पॉच 
वर्ष रहेगा । यह स्पष्ट ही है कि उसका पद अत्यन्त महत्वका 
है और इस कारण वह ऐसा पुरुष रहेगा जो राज्यमे सर्वश्रेष्ठ 
हो । अफलातूनके इस कएशपनिक समाजका सुख्याधार उसकी 
शिक्षापद्धति है। इसलिए यह सर्वश्रेष्ठ कार्य राज्यके सर्वश्रेष्ठ 
पुरुषके हाथमे होना आवश्यक और खाभाविक है। 

अब हम अफलातूनके इस काल्पनिक राज्यकी न्यायव्यव- 
खाका वर्णन करंगे। न्यायव्यवस्थाके लिए पहले सारे मामलोके 
दो भाग किये गये हैः ( १) खानगी मामले और (२ ) खादे- 
जनीन मामले । खानगी मामलोकी तीन श्रेणियों और न्याया- 
लय बताये हैं। पहले, आसपासके लोगो और मित्रोकी पंचा- 
यत है। यह योग्यतम न्यायालय है, क्योंकि इसे मामलेकी 
सारी बातें भलीभॉति मालूम रहती है। इसके ऊपर राज्यके 
बारह विषयविभागकी अलग अलग अदालते है । इसके 
स्यायाघधीश चिट्ठी द्वारा चुने जाने चाहिये। इस प्रकार इसमें 
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लोकनियत्रणका तत्व समिलित है। इससे सब लोगोको यह 
मालुस होता रहेगा कि हम भी राज्यमें कोई” है । तीसरे दे 
की अदालतमे कुछ चुने हुए न्यायाधीश रहेंगे जिन्हें प्रतिवर्ष 
मेजिस्ट्रेट कोग चुना करंगे। इस न्यायालयके कामको सबलोग 
देख सके, प्रत्येक न्यायाधीश अपना मत खुले तोरसे देगा । 
सांरे मैजिस्ट्रेयोकोी न्याय-विचारके समय उपसखित होना” 
होगा | सावजनीन खरूपके मामले लोकसभाके हाथमे रहेंगे। 
राज्यके विरद्धका अपराध सारे लोगोंके विरुद्ध ही है, इस 
लिए समस्त लोगोको ही उसपर विचार करना चाहिये। उस 
मामलेकी जॉच-पडताल तीन मुख्य मैजिस्ट्रेट करेंगे, पर न्‍्याय- 
विचारका समस्त कार्य लोकसभाके हाथमे रहेगा। 

इस छोटेसे राज्यमें थानीय अधिकारियोंकी विशेष आव* 
श्यकता नहीं देख पड़ती । यहां नगर निरीक्षक तथा बाजार- 
निरीक्षक अवश्य हैं । देहातके प्रत्येक भागके लिए देहाती 
निरीक्षक भी रहेगे। इनकी सख्या पॉच रहेगी, ये अपने अपने 
भागसे चुने जावेंगे ओर अपने पद्पर दो सालतक रहेगे | इन- 
का कुछ कार्य तो शासनसम्बन्धी और कुछ कार्य न्याय- 
सम्बन्धी रहेगा। ये लोग अपने अपने लिए वारह बारह तरुण 
साथी चुन लोगे। इन्हें शिक्षा देनेका कार्य निरीक्षकोके ही जिम्मे 
रहेगा। ये निरीक्षक एक ही खानमे बचे न रहेगे। प्रत्येक पच- 
निरीक्षकद्ल अपने पद्कालमे दो बार समस्त राज्यका, बायेसे' 
दाय और दायसे बाये, दोरा करेगा । इस समय निरीक्षकोकें 
साथ उनके साथी भी रहेंगे और राज्य-खितिका ज्ञान प्राप्त 
करंने। राज्यकी रक्ताफे लिए यदि कोई खद्क बनाने हो, सडके 
बनानी हो, पानीका ठीक ठीक प्रबध करना हो, या सिंचाईको', 
व्यवस्था करनी हो, तो इन समस्त कार्योंके लिए मज़दूरोका' 
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धबध करना इन निरीक्षकोका काम होगा। नगर-निरीक्षक तीन 
रदेगे। वे प्रथम वर्गसे' चुने जावंगे, ओर"पॉच बाजार निरीक्षक 
प्रथम दो पर्गयोसे चुने जावंगे। परन्तु किसी भी नागरिकको 
किसीका भी नाम उसम्मेदवारके लिए सुझानेका अधिकार 
रहेगा । फिर, जितने पदाधिकारी चुनने हो उनके दुशने 
शीग इन उस्मेदवारोमेंसे चुने जावंगे और उनके चुनावम सब 
नागरिकोकों भाग लेना होगा । आवश्यक संण्याका अ्रन्तिम 
चुनाव चिट्टी दारा होमा। नगर-निरीक्षकोंके हाथमें नगरकी 
इमारतों, सडको, पानी आदिकी देख-भाल रहेगी। बाजार- 
निरीक्षकोंके हाथ बाजारकी इमारतों ओर कामोकी देखभाल 
रहेगी। दोनों श्रकारके निरीक्षकोके हाथमें कुछ भ्याय विचारका 
भी काय रहेगा। 
इस शासन-व्यवश्याकी मुख्य बाते आशेन्‍्ससे ली गयी हे । 
परन्तु सामाजिक सस्बन्धादि स्पार्टासे लिये गये हैं। इस प्रकार 
इंस राज्यकी रचना आर्थेन्स और स्पार्टाकी बातोंका बहुत कुछ 
मिश्रण है। सारांश यह है'कि अफलातूनने इसमें दो सिन्न भिन्न 
प्रकारकी समाज-ध्यावश्ञाओका समेलनन करनेका प्रयत्व 
किया है । 
अफलातूनकी बतायी शासन व्यचस्थाका वर्णन हम सक्षेपमें 
कर चुके । साथ ही, स्थान खानपर थोडी बहुत आलोचना भी 
कर चुके हैं। परन्तु अब हम कुछ विशेष विस्तारसे उसकी 
आलोचना करना चाहते हैं। इस व्यव्थामं एक लोकसभा, 
एक निर्वाचित विचार-सभा और मैजिस्ट्रेयोका मणडल है, 
सेंनिक अधिकारी है, न्यायात्य हैं और सानीय अधिकारी भी 
हैं। लोकसभाक्ी रचना वर्ग-मेदके आधारपर की गयीं है। 
कुछ पर्गोंके लोगोफो सभाओंमें खदेव उपस्थित होना आवश्यक 
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है, कुछ वर्गोके लोगोको उपखित होना या न होना, कभी कभी, 
उनकी इव्छापर निर्भद्न हे। विचारसभ्ाके बारह भाग हैं। 
धत्येक भाग पक एक महीना अधिकारारूुढ रहता है। इस 
सभाके निर्वाचनमें घनकी प्रतिष्ठा तथा ल्ञोकमतकों ओर खतंत्र 
चुनाव तथा चिट्टी द्वारा चुनावको स्थान मिला है। भेजिस्ट्रेट 
लोगांका चुनाव स्नागरिकोके हाथमें है ओर थे सब नागएि. 
कोमेंसे विना किसी भेदके चुने जा सकते हे। परन्तु सैनिक 
अधिकारियोका चुनाव कुछ तो नाम्जद्‌ करनेसे और कुछ 
लोकनिर्वाचनसे 'बताया गया है । भ्यायाल्योकी रचलामे कुछ 
तो लोकमत और कुछ विज्ञताका भी मान है। नगर तथा 
बाजारके निरीक्षकोके चुनावमें सब लोग भाग ले सकते हैं, 
ययपि वे समस्त समाजसे खतन्नतापू्वंक नहीं चुने जाते। 
इस प्रकार इस व्यवस्थाम उच्च वर्गोंकी बुद्धिका विशेष उपयोग 
है, साथ ही, लोकमतकी खतचताका भरपूर मान भी है-- 
प्रत्येक नागरिक चाहे तो अपने मदाधिकारका उपयोग कर 
ख्कता है। दसमें पक मुख्य कठिनाई यह है कि भ्रनी लोगोंको 
बुद्धिमान, भी भान लिया है। इस दोषका विचार छोड द॑ तो यह 
खीकार करना होगा कि यह व्यवस्था वर्णन खुसगत, परिषूर 
और सारी छोटी म्रेटी बातें लिखकर सावधानीसे किया गया 
है। इसमें मिश्रणके तत्वका इतना उपयोग हुआ है कि हम 
बता नहीं सकते कि इसे कौनसा तन्न कहा जाय ? न तो यह 
कुलीनतत्न हे और न लोकतत्न ही । 

परन्तु अरस्तूने इस व्यवस्थापर अनेक आक्षेप किये हैं। 
बह कहता है कि इसकी रचना इस तत्वपर की गयी है कि 
लोकतत्र तथा निरहुआतजत्रके सम्रिशणसे अच्छी शासन-व्यच- 
स्था उत्पन्न हो सकती है, प्रर ब्रास्तवमें यह कोई अच्छी 
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व्यवस्था नहीं है। दूसरे, केवल दो प्रकारके ततन्नोकी अपेक्षा 
अनेक प्रकारके तन्नोौका समिश्रण बेहतर होता है। तीसरे, इस- 
में एकतञ्रका कोई भाग नहीं हे--इसमें वास्तवमें केवल दो 
तनो रा, कुलीनतत्र तथा लोफतत्रका, समिश्रण है और उसमें 
पहलेका भाग अधिक है। अरख्तुके सभी आक्षेप पूर्णतः 
ओऔफक नहीं कद्टे जा सकते। अफलातूनकी भशा केघल यह थी कि 
ए.कतत्र तथा लोकतत्रके शुशोका समिश्रण किया जाय । एक- 
तन्नका शुण है बुद्धिमत्ताका शासन और लोकतज्रका गुण है 
लोकनियचत्रणु । अफलाधूनने एकतंत्रके स्थानमे'कतिपय लोगाोफे 
शासनको स्थापित कर दिया है। इस प्रकार अरस्तुके कहनेके 
अनुसार, अफलापूनने अपनी व्यवस्थामं दोसे अधिक तन्नोका 
समिश्रण कर दिया है । इसमे बुद्धि-प्रधान पुरुषोंके शासनका 
तथा लोकनिय त्रणका समिश्रण है । ये ही दो तत्व उपयोगी हैं 
ओऔर: इंन्द्ींका समिश्रण हो सकता है। इतना पत्युत्तर देनेपर 
भी हमें खीकार करना होगा कि अरस्तृके कहनेमे भी कुछ सार 
अवश्य है। साधारण अथैकी दष्टिसे देखा ज्ञाय तो इसमें एक- 
तबका कुछ भो भाग नही है । इसी प्रकार, साधारण अर्थकी 
इष्टिसे सकुचित कुलीनतत्रका भाग इसमें अवश्य अधिक है। 
अफलातूनके बताये सिद्धान्त व्यवहारमं ठीक नहीं उतरते। 
धन ओर बुद्धिका कोई घ्त्यक्त सम्बन्ध नहीं है। बुद्धि-प्रधान 
पुरुषोंके शासनके स्थानमे वास्तवमें उसने धनिक लोगोके 
शासनकी स्थापना कर दी है। यह हमें सारण रखना चाहिये 
कि प्राय, सभी कही नी लोग संख्यामें थोडे होते है और 
गरीब अधिक । इसलिए हम यह कह सकते है कि अफल्ा- 
-तूनकी शासन-व्यवस्था थोडेसे लोगौकी ही शासन व्यवस्था है। 
और ऊपरसे शान यह है कि धनी लोगोको सभामें उपस्थित 
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होना ही चाहिये, गरीब लोग भले ही उपस्थित न रहे। निरी- 
कक उद्चवर्कफे लोग रुहैगे। विचार-सभ्राके चुनावमें धनका 
मान अधिक है। इस प्रकार वह लोकतत्र बहुत कम और 
कुलीनतत्र बहुत अविक है, ओर कुलीनतच्चका वास्तविक अर्थ 
है धनिकतत्न, न कि बुद्धितत्न । फिर, हमें यह न भूलना चाहिये 
कि लोकसमाकी सच्ा बहुत परिमित है। प्रश्ष हो सकता * 
कि क्या जनताका समिलित मत किसी कामका नही होता 
कया वह किसी बातका निर्णय नही कर सकती ? फिर, यह भी 
ध्यानमें रखना चाहिये कि विचारसखभाके छुनावमें लोगोको जो 
अधिकार दिया गया है वह उनकी निर्णय-शक्तिके मानके 
कारण नही किन्तु लौकिक असतोष दूर करनेके लिए है। कोई 
शासन-व्यवस्था प्रारभमें चाहे किन्ही भावोसे प्रेरित होकर 
क्यों न की गयी हो, अन्‍्तर्मे उलका द्वारमदांर उसकी शासन* 
सस्थाओपर ही अवलबित रहता है । यह सिद्धान्त यदि 
ठीक है तो हमें कहना होगा कि अफलातूनकी इस शासनव्यवै- 
स्थाके भिन्न अभिन्न भागोंके बोच कोई अगांगी सम्बन्ध नहीं है। 
वह केवल निर्जाव लोकनियत्रणका तथा सजीव कुलोनतत्रका 
बेतुका जोड है । यही इसका सुख्य दोष है । 

अफलातून अपने अ्रथके बारहवें भागेमें फिरले 'रिप- 
ब्लिक' में बतायी व्यव्ाकी ओर कक पडा है। परन्तु वह 
इस अ्रथका अलग भागसा जान पडता है। इसलिए हम उस- 
का यहाँ विचार न करेंगे। “रिपब्लिक' के विवेचनमे उसका 
यथेष्ट बन आ चुका है, इसलिए भी उसके वर्णनकी आवश्य- 
कता अब नहीं है। 
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अफलातूनके नियमविधानके सम्बन्धर्म कुछ बाते हम 
उहले ही लिक्ष चुके हैं। उसके इतिहासका बरणुन यहाँ अना- 
चश्यक है। तथापि यह कहना आवश्यक है. कि अथकारने 
खकालीन राज्योके नियमधियानका यथेर अभ्यास किया था। 
इसी भन्थर्में पहले पहल नियमविधानकी शास्त्रीय मीमांसाका 
प्रयज्ञ यूनानमें किया गया था। इसमें कानूनकी आत्मा भरपूर 
भरी है और अनेक छोटी मोटी बाते दी गयी है । परन्तु कानू- 
नके आधुनिक अर्थकी दष्ठिसे उसमे कामूनका बुद्धिमूलक 
विचार नहीं है और न गहरे अध्ययनकी छाया ही उसमें देख 
पड़ती है। अफलातूनके फानूनका खरूप बहुतसा नीतिशाख्त 
सा और बहुतसा धर्मशाव्पसा है। झ्ाजकलके कानूनदों उसे 
कानून मानलेमें हिचकेंगे। नोति और कानून अश्वा कानून 
और धर्ममें बहुत कम भेद्‌ देख पडता है । उसके नियमविधा- 
नम कई ऐसे तत्व आ गये हैं जो केवल नीतिशाख्रमे या नीति 
सूलक भर्मेशाख्रमे' आ सकते हैं। परन्तु ग्रह दोष केवल अफ 
जातूनमके ही अन्थममें नदी है। वह यूनानके समस्त पअन्धकारोम 
देख पडता है। सर्वलामान्य सामाजिक व्यथहार और कामु- 
नके मियन्त्रणके व्यवहार्का भेदाभेद्‌ वहोँ नहीं देख पडता। 
अदालतों भी का बज कारणोके सिवा अन्य कारण भी पेश 
किये जा सकते थे ओर कानूनके भ्रन्धोमें कानूनके स्तिया अन्य 
बातोके विचारका भी समावेश है। परन्तु हमें यह न भूलना 
चाहिये कि प्राचीनकालमें सब ही देशो ऐसी ही दशा थी । 
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हमारे भारतकी रुघ्ृुतियाँ एक दछ्िसे नियम-विधान ही हैं और 
डनमें धर्म, नीति, आदि सबका समाचेश है। 
हम पहले बतला चुके हैं कि अफलातूनने अपने प्रत्येक 
कायदेसे उसके कारणोका विवेचन करने वाली भूमिका भी 
जोड़ दी है। पर कई ख्ानोंमे|ँ कानून और भूमिका 
एक दूसरेमें इतनी मिल घुल गयी हैं कि उन्हे प्रथकू करमः 
कठिन काम है। हॉ, जहाँ कहीं वे प्रूथक्‌ देख पडते है वहाँ 
भूमिकामें कानूनके पालनका नैतिक आधार बताया गया है। 
हमने अभी जो बात बतायी है उसे अफलातूनके अपराध, द्रुड 
आदिके तत्वोका विचार करते समय ध्यानमें रखना चाहिये। 
प्रत्येक खुब्यवसित समाजमे लोगोके कुछ अधिकार और 
कर्तव्य होते हैं। जो इन अधिकारों या कर्तव्योका उल्लघन 
करता है, वह समाजका अपराधी समझा जाता है। अपराधोका 
अपराध बाहरी बातोँसे सम्बन्ध रखता है और कानून उसी- 
पर ध्यान देता है। न्यायाधीश विचार करते समय उसी बार्त॑- 
यर ध्यान देशा है, वह अपराधीकी नेतिक अवखाका विचार 
जहीं करता | उसे यह देखनों है कि अपराध हुआ या नहीं, 
डसके लिए काफी सबूत है या नहीं, यदि अपराध हुआ है तो 
कितने दर्ज तक, और इस अपराधके लिए 'क्या उचित दण्ड 
होगा ताकि वह फिरसे न हो। माना कि न्‍्यायाधीशको इस- 
फएश भी ध्यान देना होगा कि उक्त अपराध जान बूककर किया 
गया या अनजानमें इआ। क्योकि सोच समझा कर किया 
छुआ अपराध अनजानमें किये हुए अपराधलसे मिन्न होता है। 
इसलिए उसे इस बातका भी विचार करना होगा कि अपराध 
किस परिशितिमें किया गया और क्या उस परिस्थितिसे 
अपराधका! स्वरूप सौस्य या भयकर होता दे। परन्तु यह 
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इस बातका विचार नहीं करता कि किस शूल प्रेरणासे प्रेरित 
होकर अपराधीने अफरपयध किया या अपराधीकी मानसिक 
दशा क्या है। इसका मुख्य कारण यह है कि सर्व हुए बिना 
कोई किसीके मनकी असली बात नहं। जान सकता। कभी 
कभी तो स्वय अपराधी नही. बतला सकता कि मेने किस 
केतुसे प्रेरित होकर यह अपराध किया है। 
परन्तु अफलातूनको ये सिद्धान्त मान्य नहीं है। साधा- 
रणत, राज्य यह देखता है कि कौनसा अपराध हुआ ओर 
कहॉतक हुआ । यह नियम-विधान बाह्य लक्षणोंको देख कर 
चिकित्सा करनेऊके समान ही है। इससे वास्तविक रोग नहीं दूर 
होगा। राज्यको चाहिये कि वह इसके परेफा, बाह्य लक्षणोके 
परेका, यानी बाह्य कार्योके परेका, विचार करे--बह उस अप- 
राधीकी मानसिक रचनामर ध्यान दे । इस मानसिक बुराईको 
दुर करनेका काम माघूली दरड दे देनेसे न होगा | उसकी 
खिकित्साके लिए आध्यत्मिक उपायोक्ता उपयोग करना 
होगा । कानूनको चाहिये कि वह जालिम हाकिमबन बने, वह 
पितृप्रेमका काम करे। दृरडकी धमकी देकर बेठ जानेसे 
उसका काम समाप्त नही ।होता--डखसऊा काम है कि नप्गारि- 
कोको प्रतिदिन सुधारनेका काम करे। इसपर कोई कहेगां 
कि यह तो कानुनका नहीं वरन्‌ शिक्षाका काम है। इसपर 
अफलातूनका उत्तर है कि कानूनके शासन और शिक्षणमें 
भेद ही क्‍या है? दरडका वास्तविक हेतु खुधार ही है, इस- 
लिए उसका हमारे मनपर ऐसा परिणाम होना चाहिये" ताकि 
हमारा शील खुधर जावे । यह स्प्ट ही है कि इसी कारण 
उसने प्रत्येक कानूनके साथ भूमिका जोडनेकी प्रथाका प्रति- 
यादन किया हे। उनके छारा लोग समझ सकेंगे कि हमें कानू” 


नियमविधान-मीमासा । १३९ 


नका पालन क्यों करना चांहिये। दर्डका भी यही हेतु होता 
है। अब पाठक समझ गये होंगे कि इसू विचार-दश्टिसे अफ- 
लातूनकी नियम विधान-मीमांसा प्रचलित नियमविधान मौीमां- 
सासे भिन्न हो जाती है। अफलातूनंके विचारमें अपराधीका 
अपराध करना अनिवार्य है क्योंकि उसकी मानसिक दशा 
रुग्ण हो गयी है--अपराध रुप्ण दशाका अवश्यभावी बाहः 
परिणाम है, वह उसे टाल नही सकता । इसलिए यदि अप- 
राधको रोकना है तो मानसिक दशाका सुधार करना चाहिए। 
प्रचलित नियम-बि बानमें अपराधीकी मानसिक दशाक्ता विचार 
बहुत कम है, वह यह नहीं सोचता कि अपराधीकी मानसिक 
दशा रुग्ण है या भलीचगी है। वह यही देखता है कि अपराध 
हुआ या नही, यदि हुआ है तो कहाँतक और उस अपराधको 
रोकनेके लिए किस दश्डकी आवश्यकता है। हेतु, परिख्िति 
आ दि बाते गोण है, कार्य प्रधान है। यदि अपराध हुआ है तो 
दण्ड देना ही होगा। अफलायून कहत्म है कि नही, ऐसा करनेसे 
रोग दूर न होगा । राज्यका काम है कि रोगको सदाके लिए 
दूर कर दे, बाह्य लक्षणोंके लिए. दुए्ड दे देने मात्रसे उसका 
कतेव्य पूरा नहीं हो जाता । 

इसी सिद्धान्तपपूर अफलातून एक दूसरी दष्टिसे विचार 
करता है। वह कहता है कि सारे महुष्य खुखके इच्छुक 
है, कोई भी मनुष्य जान बूक कर दुख नहीं लेनां चाहता। 
ओर खुल है ही क्या? खुजख है सदाचार, धर्ममुलक आचरण, 
न्याय +दुराचरण है दु ख, कष्ट, अन्याय, अधर्म । इससे सिद्ध 
होता है कि मनुष्य अनिच्छापू्वक ढुराचरण करता है 
और कष्ट, दु ख, सहता है | दुराचरणसे केवल शारीरिक कष्ट 
नहीं होते--वह तो वास्तवर्में आत्मिक अधोगति है। वह 
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आत्माका समतेल बिगड जानेसे होती है, उसमें शुद्ध बुद्धि 
ओर खात्विक आननन्‍्द्पर तामस बव्िकारोंकी विजय देख 
पडती है। यह कोई नहीं कह सकता कि कोई मनुष्य जान 
युक्त कर इस कश्कारक ख्ितिमें पड़ना चाहेगा। यह भी 
मानना अशक्‍्य दे कि यदि किसीका इस खितिसे उद्धार 
किया जावे तो वह ऐसा न करने देगा, वह उद्धारकारक द्रड- 
को सहनेके लिए अज्ुद्यत होगा । यह स्पष्ट है कि दर्डदाता 
शासक उस अपराधीका सच्चा उद्धायकर्ता है। वह हानि 
पहुँचे हुए पुरुषके अधिकारोका प्रतिष्ठाता ही नहीं, घह प्रच- 
लित व्यवस्थाका राच्तक ही नहीं, किन्तु उस अपराधीको उबा- 
रने वाला भी है । 

तथापि अफलातूनका यह कहना नहीं है कि अपराधके 
लिए अपराधी उत्तरदायी नहीं माना जा सकता । यदि अप- 
शधकी प्रवृत्ति आनु वशिक हो या समाजकी बुराईके ही कारण 
हो तो फिर अपराधीको «अपने कायके लिए उत्तरदायी सम- 
भना ठीक न होगा । फिर तो न्‍्यायालयोकी कोई आवश्यकता 
न होगी। पर, जैसा हम देख चुके हैं, अफलादूनकी सामोजिक 
व्यवस्थाम न्यायालय हैं और नियमविधान भी हैं। इतना ही 
नही, वह स्वेच्छुप्मुलक ओर अनिच्छामूलक अपराधोका भेदा- 
भेद भी करता है। वह यह नहीं मानता कि अपराध-प्रवृत्ति 
वशासुवश चलती है। वह स्पष्ट कहता है कि उससे बालक बचा 
रह सकता है। वह मानता है कि समाजका व्यक्तिपर यथेष्ट 
परिणाम होता है, बह स्वीक्रार करता है कि बुरे राज्यब्दे नाग- 
रिक बुरे ही हागे। परन्तु वह यही कहता है कि अपराध अप* 
राध ही है, वह घृणात्मक कार्य है, उससे अपराधीका दर्जा 
समाजमें गिर जाता है ओर उसकी मानसिक अधोगति होती 


नियसंविधान-मीम[सी । १४१ 


है। अफलातूनने जो कहा है कि अपराध अनिच्छापूर्वाक होते 
हैं, उसका यह अर्थ नही कि वह उसपर द्राई हुई बाह्य आपत्ति 
है। अपराध होनेसे तो वास्तवमें यही सिद्ध होता है किन्‍्अप- 
राधीकी आत्माका पतन हो चुका है। और यह स्पष्ट है कि. 
खतन्‍्त्र बुद्धिका कोई भी मलुध्य अपनी ऐसी अधोगति कर 
लेना न चाहेगा। सारांशमें अफलातूनका कहना है कि मह- 
ँ्यका मन वाध्तवम स्वच्छ होता है, पर उसमे जब बुराई 
घुस जाती है तब वह बिगड जाता है ओर अपराध करने 
लगता है । खतत्र बुद्धिसि अपराधका कार्य न होगा | मन जब 
परतन्च हो जाता है, तब ही उसमें घुराई घुस सकती है और 
उससे अपराधके कार्य बन पडते हैं। जब उसपर काम-कोच 
विजय पा जाते है, तब ही बह बुराइयोंका घर बन जाता है। 
बुरे राज्य में कामक्रोधकी विजय सरत्व हो जाती है। इसंलिए 
राज्यका कर्तव्य है कि वह इन शब्॒ओंको पराजित करे और 
मनुष्यकी शुद्ध बुद्धिको स्वतन्त्र कर दे। यह कार्य उचित 
शिक्षाके दारा सपन्न हो सकता है ।? राज्यका काम है कि वह 
अपने नागरिकोको उचित शिक्षा दे, उनमें अच्छी आदत पैदा 
करे, अपने कानूनों, अदालतों और मझुसिफोंके द्वारा उन्हें भले 
रास्तेपर ले जावे झौर बुरी बातोसे बचाये। राज्य अपरा- 
घियोंको दएड देकर उन्हें बुरे बलिष्ठ बिकारोसे बचा सकता है, 
उन्हें उचित भोजन ओर शिक्षण देकर उनकी कुप्रव॒चिकों रोक 
सकता है और उनकी बुद्धिको खतत्नता प्रदान कर सकता है। 
जब पे सारे उपाय निरुपयोगी हो जावे, जब कुप्रवृत्तिकां 
खुधार होना अशक्य हो जावे, तब अपशधोको प्राण-दरड 
देनेके लिया ओर उपाय नहीं। तब तो “उसका न जीना ही 
भला है। और इससे राज्यको दो लाभ होंगे। उसके उदाहरण- 
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से डर कर लोग अपराधोंसे दूर रहनेका प्रयत्न करंगे और 
राज्य ऐसे बुरे लोगोंसे मुक्त हो जावेगा।” 
इससे यह स्पष्ट हो गया होगा कि अफलातूनने समाजको 
उसकी बुराईके लिए उत्तरदायी समझा है और बह कहता है 
कि इस बुराईको दूर करनेका काम समाजका है। पर, जैसे 
कई बार पहले कह छुके हे, वह व्यक्तिको भी अपने कार्योंके 
लिए उत्तरदायी समझता है। व्यक्तिके बुरे विकारोके कारण 
ही अपराध होते हैं। यदि यह भी मान लिया कि डस समय 
बुद्धि परततञ् हो जाती है तब भी किसी न किसी कारणसे वह 
अपने कार्योके लिए उत्तरदायी है | परन्तु अफलातून यह नहीं 
बताता कि वह 'कोई न कोई कारण कौनसा है। उसकी नियम- 
विधान-मीमांसामें यह बडा भारी दोष रह गया है। इस 
अकोर वह कहता है कि अनैच्छिक अपराधका सिद्धान्त नियम 
विधान-न्यायालय न्यायाधीश-द्रड आदिके अस्तित्वले अस- 
इत नही है। उसी आउप्लनारपर उसने ध्वत्युद्रड भी स्थित 
किया है। इतना ही नहीं, अनिच्छापूर्यक काय और इच्छा- 
पूर्वक कार्यके भेदामेद्से भी वह इस सिद्धान्तको सुसगत 
बताता है। इसके लिए वह अपराध और हानि नामक दो भेद्‌ 
करता है। अपराध कुछ हेतु और प्रचज्षिका अस्तित्व होता 
। इसलिए उससे आत्माकी अधोगतिका निद्शन होता है 
ओर इसलिए वह कार्य अनिच्छापूर्वक होता है। हानि बाहरी 
बातोंसे सम्बन्ध रखती है। यह कार्य देतुमुलक हो या 
अद्देतुमुलक हो, इसमें चतिपू्सिकी आवश्यकता होली है। 
इसलिए हानिके कार्यसे सदेव अपराध नहीं होता । हो, 
कसी कभी हो सकता है। इसलिए अपराधोफे दो भेद हो 
ख़कते हैं, ( १) इच्छाएवंक और ( २) अनिच्छापूर्षक । परन्तु 
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इस विवेचनमे अफलातूनने इतनी गड़बडी कर दी है कि 
कुछ भी सपष्टतया बताना हमारे लिए कदिन है। 

आज खोग यह मानते हैं कि किसीके मनकी भीवरी 
बातको जानना कठिन है। कुनीतिके लिए भत्ते ही शिक्षणकी, 
सदुपदेशकी, आवश्यकता हो, पर जब किसीसे अपराध हो 
जाता है तब कायदा मतकी दशाकों नहीं देखता, वद देखता 
है कि अपराध कहाँतक छुआ है और कितना दूगड आव- 
श्यक है ताकि वह अपराध फिरसे न हो । अफलातुनके छोटेसे 
राज्यमें सद॒ुपदेशकी बाते करना भल्ते ही संभव हो (पर हमें 
तो यह भी असभव जान पडता है ), परन्तु आजके विशाल 
राज्योमें कानून-भगके लिए दरड-विधानका ही उपाय चलत्र 
सकता है। अफलातून जैसे निरे आदशवादी भले ही सहु- 
परदेशकी आवश्यकतापर जोर देते रहे, पर उसके पीछे पड- 
नेसे अशान्ति ओर अराजकताका साम्राज्य स्थापित हुए विना 
न रहेगा । अफलातून खय जब कानून बताने लगता हैः 
तब अपने तत्वोको भूल कर साधारण तत्वोकों हीं प्रहण 
करता खा जान पडता है। उदाहरणार्थ, जान बृूऋकर की हुई 
मज्ञप्य-दत्याके लिए वह सीधा सीधा स॒त्यु-द्‌रड ही बताता 
है। ऐसा होनेका कद[चित्‌ यह कारण हुआ हो कि प्रचत्तित' 
नियम-विधान-तत्वोके दोष बताते हुए वद आदर्शकी बाते 
करता है, पर जब प्रत्यक्ष व्यवद्दारकी बात बतानी पड़ती है, 
तब प्रचल्तित तत्वोको मानना ही पडता है। 

इतत्ल होनेपर भी अफलातून अपने एक तत्वकों नहीं 
छोडता । वह अब भी यही मानता है. कि अपराधसे प्रचलित 
समाज-व्यवस्थापर आघात होता है अवश्य, पर उससे झप- 
शाधीकी नेतिक अघोगति भी देख पड़ती है और समाजका 
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कर्तव्य है कि वह उसकी इस नेतिक अधोगतिको दूर करे। 
द्रडका अर्थ बदला नहीं है। हॉ, कुछ अशतक उसका यह 
झर्थे हो सकता है कि बह अपराधी अथवा दूसरे लोग उस 
अपराधको न करने पांव। परणग्तु उसका वास्तविक उद्देश 
नैतिक सुधार है। अफलातून कहता है कि द्रड देकर बदला 
ज्ञेनेमे लाभ ही क्या है ? जो हो गया वह वापस नहीं आता | 
दूशड तो भविष्यके लिप्ट दिया जाता है। उसे देखकर अपराधी 
तथा दूसरे लोग उस अपराधसे भविष्यमें दूर रहें ओर अपना 
आचरण खुधारे । अफलातून बार बार झपराधकी तुलना 
रोगसे करता है ओर खुधार करनेकी बातें खुझाता है। यह 
बात अलग है कि आज़ हम उसके इस नैतिक रोगके सिद्धान्त 
झोर उसकी चिकित्साके उपायोको ज्योके त्यो नहीं भान सकते | 
हमें तो आज पहले यह देखना पडता है कि किसीने अपराध 
करके प्रचलित व्यवस्थापर कितना आधात पहुँचाया है। 
फिर, हम द्राड देकर सबको बताते हैं. कि ऐसा कार्य करनेसे 
घेसा दरड सहना पड़ता है। आहश्ुषगिक रीतिसे हम उस 
गपराधीको भी बताते हैँ कि ऐसे अपराध करनेपैर ऐसा दण्ड 
भोगना पडता है। इस प्रकार आलषगिक रीतिसे उसका 
सुधार हो सकता है और वह उस द्णडदानमें हमार आह्ु- 
चगिक हेतु अवश्य रहता है, पर प्रधान हेतु रहता है दूसरोको 
उस अपराधसे दूर रखनेका। अफलातूनका कहना इसके ठीक 
विपरीत है। उसका कहना है कि खुधारका देतु प्रधान होना 
चाहिये और दूसरोंको उस अपराधसे दूर रखनेका देतू गौण। 

यह एक बात जान कर पाठकोंको आश्चय होगा कि 
अफेलातूनने धर्मेहीनताके लिए भी दर्डविधान, और वह भी, 
सत्युदुरड, बताया है। और उससे भी आश्चर्यकी बात यहू 
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» है कि धर्माधमैका निर्णंय उसने राज्यपर छोड दिया है--राज्य 
जिसे घमे कहे वही घधमें ओर जिसे अधम कहे वह अधमे 
होगा। जो उसके अनुसार न चलेंगे वे द्रडनोय होंगे | हों, 
डसने ज्ञो धर्म बताया है वह बहुत कुछ उदार है। तीन तत्व 
उसमें आवश्यक है। पहले, परमेश्वरका अस्तित्व मानना 
आवश्यक है। वह कहता है कि गति मनसे ही उत्पन्न होती है। 
आकाशमें अनेक तारे, ग्रह ओर उपग्रह जो इतनी ठीक गतिसें 
चल रहे है, वह सर्वश्रेष्ठ भमका ही काम हो सकता है। अफ- 
लातूनकी भाषासे यद्द बतलाना कठिन है कि वह एकेश्वरबादी 
है या अनेकेश्वरवादी । कभी वह इश्वरकी, तो कभी देवोकी 
बात करता है। सूर्य, चद्र, तारे, वर्ष, मास, ऋतु आदि सबके 
अलग अलग देव है ओर उन सबके ऊपर एक सर्वश्रेष्ठ पर- 
मेंश्वर है। यह विश्वास बहुत कुछ हिन्दू विश्वास जैसा जान 
पडता है। राज्यका अ्रस्तित्व बिना धमके नहीं हो सकता । 
नास्तिकवादसे अराजकता फैल जावेगी । 

धर्मेद्दीनताके लिए अफलातूनने ज्ञीन प्रकारके दर्ड बताये 
हैं । कुछ लोग ऐसे होते है जो अशानके कारण धर्म विश्वास 
नही करते, अन्यथा वे बहुत भले आदमी ओर नेक नागरिक 
होते है । इन्हें पाँच वर्षतक 'खुधार-ण॒द्द|में बद करना चाहिये । 
यह गृह रोधि-समाके पास हो। इस सभाके सद्ध्य सदैव 
उनसे मिलते ज़ुलतें रहे और उन्हें उपदेशादि देकर उनका 
खुधार करं। पॉच वर्षके बाद वे छोड दिये जांयें। यदि थे 
खुधर जायें तो वे शान्तिसे रह सके। परन्तु उनमें यदि पुनः 
धमहीनता देख पडे तो उन्हे मुत्युदूरड दे दिया जाय। एक 
प्रकारके लोग और होते हैं जो भूठ-सूठ ही धर्म विश्वास नहीं 
करना चाहते, जो तंत्र-मत्रके द्वारा अपना लाभ करना चाहते 
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हैं। उन्हे किसी ऊज्नड जगली स्थानमें एकानत कोटरीमें बंन्द्‌ 
कर देना चाहिये। जब घे मर जावे तब उनके शरीर सीमाके 
बाहर फेक दिये जायें। तीसरे, कुछ लोग पेसे होते हैं ज्ञो 
कुछ निजी धर्म मानते हें। ऐेसे निजी धर्म मना कर देने 
चाहिये। जो किसी निजी भर्ममे अधश्रद्धासे विश्वास करते 
हैं, उन्हें तो दूशष्ड आदि देकर राजधर्म माननेके लिए बाध्य 
किया जाय । ज्ो भूठ-मृठ ही किसी निज्ञी धर्मंका खांग रचते 
हैँ उन्हें सत्युदूरड दिया जाय। 

यह स्पष्ट ही है कि आज अफलातूनके इस धार्मिक बला- 
सकारको कोई नही मानता । आजकल यह मत प्रचलित है कि 
धमकी बात प्रत्येककी निज्ी है, वह किसीके दृस्तक्षेपका प्रान्त 
नहीं है। कोई द्रड़के भयसे धार्मिक नहीं हो खकता और 
किसी धघममे विश्वास नहीं कर सकता। इसलिए धर्मकी 
आतमे द्‌ए्डका उपयोग करना वृथा है। 





पाँचवों अध्याय । 
शिक्षा-पद्धति । 
नियम-विधानका अ्रन्तिम शस्त्र दुरड हैं। दर्ड देकर कानून 
छ्ोगोको घुरी बातोसे रोकता है | इस प्रकार द्रडसे शिक्षाका 
कुंछ काम सिझछ होता है। किन्तु यह विकृत मनके लिए ही चल 
सकता है| उसका उपयोग कभी कभी ही होता है और घह 
भी निषेधकी रीतिसे यानी यह बताकर कि अप्तुक कोये न 
करना चाहिये, उसे करनेसे दुए्ड मिलता है। परन्तु शिक्षणका 
कार्य पेसा है जो सतत चलता रहता है, उसका उपयोग 
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सब तोगौके लिए है। कलाकोौशलकी शिक्षाले वह सर्वसाधा- 
रण शिक्षा भिन्न बात है। उसका उद्देश दे हमें समांजके योग्य 
बनाना यानी अच्छे नागरिक बनाना--प्रत्येकर्म सामाजिक 
योग्यता उत्पन्न करना। सामाजिक योग्यताका अर्थ है शह्सन 
करने और शासित होने योग्य बनना । इसका मान कायदोम, 
नियमविधानमें, दुष्ट होता है। कानूनोंसे जान सकते है कि हरे: 
किस प्रकार रहना होगा और कोन कौनसे कार्य करने होंगे । 
इससे यह सिद्ध होता है कि शिक्षाका उद्देश है कि लोगोंमें 
नियमांसुसार जीवैन व्यतीत करनेकी प्रवृत्ति उत्पष् हो जावे । 
यानी उनकी मानखिक ओर शारीरिक प्रवृत्तियाँ ऐसी बन 
जावे कि वे कायदोका पालन सतत करते रहें। इसको सिद्ध 
करनेके दो उपाय हो सकते हैं। पहले तो प्र'यक्ष उपाय यह है 
कि लोगोंको कानूनोकी मानमर्यादा रखनेको शिक्षा दी जाय 
ओर उन्हें उनके सारे नियमोौका ज्ञान करा दिया ज्ञाय। परन्तु 
यह डपाय बहुत अच्छा नहीं है। इससे आवश्यक प्रवृत्ति भली: 
भाँतिन बन ज़केगी। इससे बेहतर दूसरा अप्रत्यक्ष उपाय यह 
है कि उनमें कानूनकी, नियमविधांनकी, आवश्यकता भ्रविष्ट 
करा द्वी जाय ओर उन्रके मनकी ऐसी प्रवृत्ति हो जाय कि 
जाने-अनजाने वे सदैव समाजके नियमोका पौलन करते रहें । 

यहाँतक तो बुरा नहीं, पर आगे अफलातून कहता है कि 
कानून अपरिवतेनशील यानी निश्चित होता है । इसलिए शिक्ता 
में भी कभी परिवर्तन न होना चाहिए। अफलातून अपरिव्तन- 
शीलश।निश्चितता, के सिद्धान्त को यहाँतक बढाता है कि किसी 
भी कलामें, लडकोके खेलों में, चुत्य और यायनमें, समाज और 
रशाज्यकी किसी भी बातमे किसी प्रकारका परिवतेन होना ठीक 
नहीं। उन्हे इस बातका शान भी न होना चाहिये कि कभी 
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किसी बातमें कोई परिचतेन हुआ । यहॉतक कि लेखनके भी 
नियमादि निश्चित रहे. उन्हें सबको पूर्छ पूरी रीतिसे,पालन 
करगा पडे। किसी भी प्रकारकी काव्यरचना या ग्रथरचना 
होनेपर पहले बह उचित आलोचको ओर मैजिश्ट्रेयोंके पास 
भेजी जावे ओर वे उसकी आलोचना करे--देखें कि राज्यप्रति- 
ब्टितनियमोका कही भग तो नही हुआ है। बुत्य और गायन- 
यर भी उसने इसी प्रकारका नियत्रण बताया है। नाख्यके विष- 
यमें कहा है कि केवल खुजान्त नाटक खेले और उनभे केवल 
दास तथा विदेशी लोग भाग ले, उनसे किसी भी नागरिकका 
उपहास न होने पावे | ढु,खानत नाटक भेजिस्ट्रेटोके देखे बिना 
न खेले जावे | यदि किसी प्रकार उनमे कानूनके विरुद्ध कोई 
शिक्ता हो तो वे निषिद्ध कर दिये जावे । 

'इसपर अधिक आलोचनाकी आवश्यकता नहीं है। यह 
सिद्धान्त न कभी मान्य हुआ, और न कभी होगा। अपरिव- 
सनशीलता और उच्चतिकर मेल हो नही सकता । अपरियत्तेन- 
शीलताका अर्थ ही है अवनति। आश्चय यही है कि अ्रफलातून 
जैसा दाशनिक निश्चितताफे सिद्धान्तको इतनी डढतासे चिपक 
बेठा है। कदाचित्‌ उसे यह डर रहा हो कि यदि एक बार परि- 
बर्तन करनेकी प्रवृत्ति नागरिकोर्म पेदा हो गयी तो फिर कह 
नहीं सकते कि वह उन्हें कहाँ ले जाकर छोड़ेगी और उनसे क्या 
कया करवा लेगी। परन्तु यह स्मरण रखना चाहिये कि ससार 
परिवतेनशील है, उसकी कोई भी बात सदैव एक सी नहीं 
रह सकती । इसलिए अपरिवतेनशीलताके सिद्धान्तका>पति- 
पादन अशताका ही नही, वरन्‌ सूलेताका भी परिचायक है। 

यह स्पष्ट ही है कि अपरिवर्तनशीलताके लिए यह आच- 
शयक है कि शिक्तापर सरकारी नियत्रण रहनेसे ही काम॑ न 
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चलेगा, उसका सर्वाशमें सरकारके हाथमे ही रहना आवब 

श्यक है। शिक्षापर द्वी राज्यकी साय इमारत खडी रह 
सकेगी | इसलिए उससे अधिक महत्वकी !बात कोई झन्य नहीं 
हो सकती। हम पहले बतला चुके है कि अफलातूनके इस 
क्राट्पनिक राज्यका सर्वश्रेष्ठ अधिकारी शिक्षा मत्री है। वह 
पुरुष पचास वर्षका हो, विधाहित हो, ओर उसके लडके- 
बच्चे हो। मैजिस्ट्रेट लोग अपनेमे से उत्तम पुरुषको चुनकर उस 
पद्पर उसे प्रतिष्ठित करे। सारे बालकोकफे विषयका उच्तर- 
दायित्व उसपर 'रहेगा। जिस प्रकार पौधा प्रारभम चाहे 
जिधर कुकाया जा सकता है, उसी प्रकार बालकका मन चाहे 
जिधर छुकाया जा सकता है। दूसरे, उसपर उनकी शिक्षाका 
भार है। उत्तम शिक्षासे मजुष्य वास्तवमें मज॒ुष्य हो सकता 
है, बुरी शिक्षासे पूरा पूरा पशु बन सकता है। शिक्षा मत्रीपर 
क्या ही भारी जिम्मेदारी है ! 

शिक्षामत्रीका काम है कि वह एालाओकी देखरेख, उद 

स्थितिका प्रबंध तथा इमारतोकी देखभाल करे। उसके हाथके 
नीचे परीक्षक और निरीक्षक रहेगे। ये परीक्षाएँ लेंगे और 
कसरत-कंवायद तथा सनज्ञीतके ल्लिण पासितोषिक देगे। ये 
परीक्षक ओर निरीक्षक भी चुने हुएए रहेंगे और अपने विषयोके 
जाता रहेगे। परन्तु शिक्षकोफे विषय अफलातूनने बडी ही 
विचित्र बात बतायी है। जो विदेशी लोग उस राज्यमें रहेंगे वे 
ही यह काम करेगे और उन्हें चेतन सिलेगा। नागरिक 
कभी. लतनभोगी नही हो सकता, प्योकि वेतन लेना नागरिकके 
लिए अपमानकारक बात है । फिर, छोटे छोटे बच्चोको पढ़ाना 
नागरिककी शानके खिलाफ है। बात यह है कि अफलातु- 
नके कई विचार कांल और देशकी मर्यादासे बचे थे, चह 


१५० अफलातूनकी सामाजिक व्यवस्था । 


उनसे परेकी बात न सोच सका। यूनानमें उस समय जो 
बातें प्रचलित थी, उन्हींको अफलातूनूने अपने प्रथम दुहरा 
दिया है। शिक्षकके कायका उस समय कोई महत्व न था। 
आज शिक्षकका महत्व, कमसे कम सिंद्धान्तमें, सर्वोपरि माना 
जाता है। हमारे प्राचीन भारतमें गुरुको जो माव मिलता था, 
यह सबपर प्रगट ही है। इस बातमें भारत बहुत कालतक 
सबसे बढ़ा चढ़ा था और कदाचित्‌ आज भी है । 

हाँ, एक दो बातोंमे अफलातूम यूनानियोंसे आगे बढ़ 
ग़या था। यूनांनी लोग उस समय अपने लडकोको भिन्न मिश्न 
विषयोके अध्ययनके लिए भिन्न मिश्न शिक्षकोके पास भेजा करतें 
थे। अफलातून कहता है कि ऐसा करना ठीक नही, बालककी 
सब शिक्षा एक ही स्थानमें होनी चाहिये। एक बात और 
ध्याम देने लायक है । बनानी लोग उस समय अपने लडकोंको 
पढाते या न भी पढ़ाते थे। पर अफलातून कहता है कि सब- 
को शिक्ता मिलना आवश्यक दै। तीसरे, यूनानी लोग लडकि- 
यौको बिलकुल न पढ़ाते थे। उन्हें जो कुछ शिक्षा मिलती थी वह 
केवल गृहस्थीकी और यह भी घरपर | अफलातून कहता है 
कि बालकोफे समान लडकियोंफों भी शिक्ता मिलनी चाहिये । 
इस्रका यह मतलब नहीं कि लडके और लडकियों एक ही 
पाठशालांम सदैव साथ साथ पढ़े । पर घद यह स्पष्ट कहता है 
कि लडकीके समान लडकियांकों भी कवायद-कसरत तथा 
सज्लीत सिखाना चाहिये । 

भूलेमें रहमेकी अवश्थासे प्राथमिक शिक्षाका स्‍भारभनज्ोता 
है। तीन वर्षकी अवस्या होनेतक बच्चांको हाथो्मे उठा कर 
परिचारिकाएँ घुमाया फिराया करें। यदि इससे पहले उर्ग्ई 
खर्य चलने फिरने दिया तो ज्रे सीधे न बढ़ेंगे | घुमाते फिराते 
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समय उन्हें ऊपर नीचे खूब आत्दोलित करना चाहिये। ऐसा 
किये बिना उनके भोजनुका पाचन न होगा.। इससे यह भी एक 
लाभ होगा कि सुखकारक गतिसे वे शान्त खमावके बनेंगे, जाहे 
जब मचलनेकी उनकी आदत न होगी और उन्हें डर न लगा 
करेगा। ब्ृद्धिशील बालक बहुत चिल्लाया ओर नाचा-कूदा 
करते हैं। इसी प्रव्वत्तिके आधारपर उन्हें धीरे धीरे गायन और 
नृत्य खिलाने चाहिये। पहले तीन वर्ष बालकोको न तो बहुत 
अधिक सुखी और न बहुत अ्रधिक कट्टर बनानेका प्रयल्ल करना 
चाहिये। इसके लिए मध्यम मार्ग ठीक दोगा। न तो उन्हें 
सदैव खुश करनेका प्रयल करना चाहिये और न सदेव अना 

वश्यक कष्ट देना ही उचित है। तीन वर्षके बाद उनमें सड्डुल्प- 
शक्ति देख पडती है, इसलिए अब ताडनाका प्रारभ हो सकता 
है। बालकोंके लिए खेल बहुत आवश्यक है, परन्तु वे लोग जैंहों 
कही जमे वहीं अपने खेल खय ढंढ निकालते हैं। जान पडता 
है कि खेलोके नियत्रणका नियम बडे आलकोके लिप है। तीन 
बषकी अवस्थाके बाद परिचारिकाए्ट बालकोको भॉवके मंदि 

रोम लेजाया कर । खेलते समय उन्हें मनमानी गड़बड़ न 
करने देनी चाहिये। सरकारी निरीक्षिकाएँ इन परिचारिकाओ 

पर देखरेख रखे ओर,किसी प्रकार शिष्टाचार्का भग न होने 
दू। छः वर्षकी अ्वस्थामें बालक ओर बालिकाएँ साथ साथ न 
रहे--फिर बालक बालक एकत्र रहे ओर वालिकाएं बालिकाएँ 
कक | अब अभ्यासका भारभ हो सकता है, परन्तु वह केवल 
कवाय्रल-कसरतके रूपमें ही। बालक-बालिकाओकों घोडेपर 
सवारी करना, धज्ञुष तथा गुलेल चलाना सिखाना चाहिये। 
अफलातून कहता है कि इन कलाओका सैनिक उपयोग बहुत 
है। खेल फेवल खेलके लिए न खेलने चाहिये--उनका देतु 
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यह रहे कि उनसे बालक अच्छे सैनिक और नागरिक बने। 
इसीलिप्ट बालिकाओको भी उन कलाझोकी शिक्षा देना आव- 
शयरू है । क्योंकि अफलातूनके राज्यमें बालकोंके समान 
बालिकाओको भी सैनिकोका काम करना होगा । 

इस प्रकारकी शारीरिक शिक्षा दस वर्षकी अवस्थातक 
ललेगी | अफलातून स्पष्ट नही कहता, तथापि यह अनुमान 
कर सकते है कि इसीके साथ साथ घ्त्य और गायनकी 
शिक्षाका भी प्रबंध रहेगा। जिसे हम मध्यमिक शिक्षा कह 
सकते है वह दस वर्षकी अवस्थामे प्रार्भ होगी। अब काबूमें 
जल्द न आनेवाले इस बालक रूपो प्राणीके लिए लगाम ओऔर 
जीनकी जरूरत होगी | अब उसे पाठशालाप्र पहुँचानेवाला 
ओर उसके आचरणपर देखरेख रखनेयाला निरीक्षक चाहिये, 
शिक्षक चाहिये ओर अन्ययन चाहिये । अब किसी भी नांगरि- 
कको उसे झुधारनेका अधिकार होना चाहिये। दिन निकलते 
निकलते बालकको पाठछलाम पह़ेँच जाना चाहिये। मानव- 
जीवन थोडे काल ही चलता है और शिक्षा तो अनन्त है।इस 
लिए समयका खूब उपयोग करना चाहिय्रे। बालकको साहित्य 
पढते आना चाहिये। इसके लिए पढना-लिखना सीखना आधव- 
श्यक है। घीणाका शान होना आवश्यक हे । घुद्ध, श॒ह-प्रबध 
तथा नागरिक जीवनके लिए जितना अकगणित ओर रेखा- 
गशरित आवश्यक है, उतना गणित उसे जानना चाहिये। कुछ 
ज्योति! शास्र भी जानना आवश्यक है। द्ससे तेरह धर्षंतक 
साहित्यका अभ्यास चलना चाहिये ओर तेरहसे सत्रह् भरेतक 
सगीतका अभ्यास होना चाहिये। अफलातूनने यह स्पष्टतया 
कहा नहीं है कि गणितके अध्ययनका आरभ कब हो, परन्तु 
उसने इतना अवश्य कहा है कि १६ वर्षकी अवस्था बह 
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समाप्त हो जावे। वेशानिकों ओर सोफिस्टोके लिखे हुए भ्रथोके 
अध्ययनपर अफलातूनने आक्तेप किया है। इसके बदले उसने 
अपने प्रथम दिये हुए नियम-विधानके अनेक विवेचन्देको 
पढ़ानेकी बात खुकायी है |! इससे बालक कानून जान॑ जावेंगे 
और कानूनका मान करनेकी प्रचृत्ति उनमें पैदा हो जावेगी । 
सगीतके नेतिक परिणामोपर अफलातूनने बडा जोर द्यः 
है। इसलिए उसने कह! है कि सब गाने ऐसे हो कि उनसे 
अच्छे नेतिक परिणाम उत्पन्न होचं। इसमें सगीतसे होनेवाले 
झाननन्‍्दका ही विचार न रखा जावे। हम पहले ही बता चुके 
हैं कि सगीत विद्याकी शिक्षापर अफलातूनने नियत्रण रखा है । 
हम अभी ऊपर बता चुके हैं कि अफलातूनके मतसे 
गणितका कितना अभ्यास किया जाय। परन्तु, कुछ लोग, 
कदाचित्‌ रात्िसभाके तरुण सदस्य, उसका विशेष अभ्यास 
कर। परन्तु जरुद ही वह मिश्ररेशको ओर इशारा करते हुए 
कहता है कि मिश्र-निवासियांके साममे हम यूनानी लोग बित्त- 
कुल ढोर है, हम कुछ भी गणित नही जांनते, अत. हम मलुष्य 
कहलानेके योग्य नहीं हैं । हम अफलातूनका एक यह मत बता 
खुके है. कि अहो, उपश्रहो और तारोंकी गति देखकर हमें यह 
सूभना हो चाहिये कि इनका चलानेवाला कोई विश्वश्रेष्ठ मन 
है। इसीसे परमेंश्वर्का अस्तित्व सिद्ध होता है। इसलिए यदि 
किसीको सच्चा धार्मिक होना हो तो वह ज्योतिशाख्त्रका 
अध्ययन अवश्य करे। वह अध्ययन इतना होना चाहिये 
ताक्रिपरमेश्वरके अस्तित्वका विचार मनमें भलीभाँति पैठ जावे । 
साहित्य, संगीत और गणितके अध्ययनकालमे शारीरिक 
शिक्षा भी भरपूर चलती रहेगी। बालक ओर बालिकओको 
घधनुर्विद्या ओर गशुल्लेल फेकनेकी कला, पादसेनाकी भिन्न मिश्र 
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प्रकारकी युद्धकला, भिन्न मिन्न प्रकारके सेनिक एँचपेच, सेना- 
यात्रफ्रे प्रकार, छावनी. डालनेकी रीतियों श्रादि सिज्ञायी जाये। 
यह सब शरीर-शिक्ताके अन्तगंत समभक्तना चाहिये। इससे 
रुपष्ट है कि अफलातूनकी शिक्षा-पद्धतिमं सेनिक शिक्ता एक 
आवश्यक भाग है। जो गणितका अधिक अभ्यास करना 
खाद उनकी बात भिन्न है। अन्यथा, सोलह वर्षकी अवसश्थामे 
शिक्षा समाप्त हो ज्ञाती है, आगेकी शिक्षाके विषयमे अ्फलातू- 
नने कुछ नहीं कहा है। तथापि पचीस वर्षकी अवध्यातक 
तरुण मलुष्योको विवाद व करना चाहिये | 'इसी अवस्पामे व्रे 
निरीक्षकोंके साथ शासक ओर सैनिकके कार्य सीखनेका 
श्रोगणेश करनेके लिए घूम । परन्तु सोलहसे पचीस बर्षतक 
वे क्या करें यह अफलादूनने नहीं बताया । जब वे निरीक्षकों- 
के साथ पचीस चर्षकी श्वस्था दोनेपर धूमेंगे तब उन्हें देशके 
भिन्न मिन्न नगरोंगे रहनेको मिलरेगा। थे सब एकत्र भोजन 
करेंगे। उन्हें छुट्टी कठिनाईसे मिल सकेगी और बिना छुट्टीके 
अनुपस्थित रहना बडा भारी अ्रपराध समझा जाजेगा | ऊपर 
कह ही चुके हैं कि इनका काम कुछ सैनिक खरूपका और कुछ 
साधारण शासन-खरूपकां होगा । वे खाइयॉ सोद कर ओर 
दुर्ग बनाकर सीभाग्रान्तकी रक्षा करेंगे, सेना-सचालनके लिए 
सडकौको दुरुस्त करते रहेंगे, पानीका प्रवाह ठीक करेंगे, और 
खिंचाईका भी प्रबध करना उनका काम होगा। इस तरह उन्हें 
अनेक प्रकारका आवश्यक शांत्त प्राप्त होगा ! 

यही अफलातूनके 'लॉज' नामक प्रथके काल्पनिक शाज्ग्क्री 
शिक्षा-पद्धतिका सार है। उसका घुख्य उद्देश यह है कि भत्येक 
युवक अपने राज्यका सर्यदष्टिसे सुयोग्य नागरिक बने । 


पाँचवों भाग । 
उपसंदार । 


उपसंहार । 


सामाजिक व्यवखाके ज्ञो अनेक भिन्न सिन्न प्रक्ष उपखित 
होते हैं उनका मोटी तरहसे इन छु. वर्गोंमे वर्गीकरण किया जा_ 
सकता है--( १) मनुष्योंका श्रमविभाजन-मूछक वर्गीकरण 
और उन वर्गोंके पररुपर सम्बन्ध, (२) ख्री ओर पुरुषका 
परस्पर सम्बन्ध तथा समाजमें ख्री ओर पुरुषका स्थान, ( ३ ) 
आर्थिक व्यवस्था, (४ ) शासन-व्यवस्था, (५ ) शिक्षा, और 
(६ ) व्यक्तिके उद्देश पूर्ण होनेफे लिए कोई विशेष व्यवथा । अफ- 
लातूनने इन समस्त प्रक्षोपर विचार करनेका प्रयत्न किया है। 
पहले बतला ही चुके हैं कि 'रिपब्लिक' नामक अन्ध वास्तब्म 
जीवनकी भीमांसा ही है। यही बात बहुतांशम “लॉज” नामक 
ग्रथके विषयमें भी कही जा सकती है। हा, 'पोलिदिकस” नामक 
झथ अधिकांशमे अपूर्ण है और उसमें शासन-ब्यवस्थाके केवल 
एक प्रक्षका विवेचन किया है। हमारे इस प्थके विवेचनसे' 
सुपष्ट होगया होगा कि अफलातूनके सारे सिद्धान्त न कभी व्य< 
बहारमें आये और न आ सकंगे। तथापि यह झ़त्य है कि उसः 
प्राचीन कालमें अफलॉतूनने ही इस ससारमे सामाजिक व्य« 
वस्थाकी शाख्रीय मीमांसा सब दृश्टिसे पहले पहल की । हमारे 
यहाँ भी स्मृतियोमें सामाजिक ब्यवश्थाका वर्णन है, जीवनकी' 
कुछ बातापर इससे पहले भी महाभारत, रामायण, उपनिषद्‌, 
बोर्द और जैन पंथोमे यथेष्ट विचार किया गया है। पर अफ- 
लातूनकी शास्त्रीय मीमांसामं और हमारे यहॉकी स्मृतियोके 
वर्णुनमें अथवा जीवनकी उपयुक्त श्रथोंकी कुछ बातोके पिचेच- 
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नमें बहुत अन्तर दै। अफलातूनने पहले इस बातका निश्चय 
किया कि समाजव्यवस्थाकी आवश्यकता किस लिए है। व्यक्ति 

के ज्ीवनका उद्देश व्यक्तिगत नैतिक विकास ही हो सकता है 
ओर इस उद्देशकी पूर्तिके लिए समाजकी आवश्यकता है। इतना 
निश्चय कर उसने प्रश्न छेडा है कि इसके लिए किस प्रकारणे 
आलमाजकी आवश्यकता है। इसी प्रश्नका उत्तर उसने 'रिपब्लिक' 
और 'लॉज' में शाखीय रीतिसे देनेका प्रयक्ष किया है। स्मृति 

या प्रचलित सामाजिक व्यव्थाका ही मुख्यतया चर्णन है। 
इसलिप्ट बह शा्रीय नहीं कहा जा सकता । महाभारत 
शमायण, उपनिषद्‌, बोद और जैन प्रथोमे प्रसंगवश अथवा 
सूल रूपले जीवनके कुछ भश्नोपर शास्त्रीय ढंगसे प्रकाश 
डालनेका प्रयत्न किया गया है। पर वह जीवनके सब प्रश्नोसे 
सस्बन्ध नहीं रजता, इसलिए बह एकदेशीय कहा जा सकता 
है। अफलातूनके विवेचनसे यदि कोई तुलनामें ठहर सकता है 
नो घद है हमारी भ्रीमक्वगवद्वीता । केवल इसी छोटेखे प्रंथमें 
जीवनके कुछ प्रशक्षीपर शाख््रीय प्रकाश डाला गया सा जान 
पड़ता है। पर बहॉमी अनेक प्रश्व अपूर्ण रह गये है । व्यक्तिका 
धंधा उद्देश होना चाहिये, वह किस रीतिसे पूर्ण हो सकता 
है ओर उसके लिए वर्णब्यवश्थाफी आवश्यकता कैसे होती 
है, इसी बातका विशेष विवेचन है । हमने ऊपर जो छुः प्रका 

रके प्रश्न दिये है, उनमें से दोसे पाँच तकके भ्श्नो पर उसमें बहुत 
कैम प्रकाश डाला गया है। गीता महाभारतका एक भाग 
है और वह भी प्रचलित व्यवस्थासे सम्बन्ध रखती-है। इस 
लिए उसमे इन प्रश्नोपर प्रकाश डालनेकी आवश्यकता नहीं 
रंही। जिसे अफलातूनने संघर्मानुसरण कहा है उसीपर उसमे 
विचार किया गया है। 'स्वे सवे कम एयमिरत; ससिद्धि लभते नरः 
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»तस्मादसक्त. सतत कार्य कर्म समाचर” ही इस प्थका सार 
है। यानी 'रिपण्लिक के एक प्रश्नपर ही उसने प्रकाश डाला है। 
परन्तु शआञाज आवश्यकता है जीवनके सब अंगापर प्रकाश डाज्नने 
की, सर्वांगीन सामाञज्ञिक व्यचस्थाकी | इसीलिए आरभिक 
विचारकी दृष्टिसे हमने अफलातूनकी सामाजिक मीमांसाकों 
सक्षेपमें तुलना मक दश्सि लोगोकफे सामने रखा है। आशा है. 
लोगोको यह विवेचन जीवनऊे अनेक प्रश्षोपर विचार करनेमें 
कुछ सहायता देगा | 

अफलातूनके अ्रथोसे इस बातकी आशा करनेका कारण 
यह है कि इस ग्रथकारके प्रथासे ही अरस्तू जैसे विद्वानने भी 
अपने प्रसिद्ध श्रथ 'पोलिटिक्स' के बहुतेरे विचार लिये हैं। 
इन तुल्य ख्थानोंके डललेखले हमारे पाठकोको विशेष लाभ न 
होगा, क्योकि यह समभनेके लिए अरस्तृके उक्त श्रथका ज्लौन 
आवश्यक है | सारांशमे हम यह कह सकते है कि लॉज' के 
विना अरस्तूका 'पोलिटिक्स! न लिखा गया होता | तदनतर,न 
अफलातूनके अ्रथोने सेएट आगस्टिन, बीथियस जैसे अनेक 
अथकारोको अपने अपने ग्रथ लिखनेके लिए उत्साहित किया। 
फिर करीब एक हजार वर्षतक अफलातूनके अथ खुब॒ुमाव- 
स्थामे रहे, पर यूरोपके मध्यकालकी मठ व्यवस्था पर उसका 
प्रभाव पडे बिना न रहा। अर्थाचीन कालके प्रारभमें तो उसके 
विचारका प्रभाव बहुत हो बढ गया । सर टामस मर, रुसो, 
हेगेल, आगध्ट कोर्ट, ओर नितान्त अआर्वाचीन कालफे प्रीन, 
ब्रेडले ओर बोसेड्रेट जैसे विद्वानोंके कई विचारोंको इसी 
यूनानी दाशेनिकके विचारोने जन्म दिया है। ये पंथ ऐसे हें 
कि उनका उपयोग मानव सपम्राजके लिए कम अधिक सदैव 
बना रहेगा। 
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जैसा अभी कुछ काल पहले बतला चुके हैं, अफलातून. 
पहले इस बातका विचार करता है कि मानव-जीवनका उद्देश 
क्या है | इसका उत्तर वह स्पष्ठ देता है कि मानव-जीवनका 
उद्देश चरम नैतिक विकास ही हो सकता है। फिर उसने यह 
यताया है कि समाजके बिना इस नेतिक विकासकी सिद्धि 
«नहीं हो सकती । इसलिए: वह प्रश्न उठाता है कि जिस 
सामाजिक व्यवस्थासे यह सिद्ध हो, उसकी रचना कैसी 
होनी चाहिये। जहाँ समाज स्थापित हुआ वहाँ अनेक कार्यों- 
का सपादन तथा वसष्तुओका उत्पादन करना दोगा। वहाँ, 
शासतकी भी व्यवध्या करनी होगी। जीवनमें सपत्तिकी 
अत्यन्त आवश्यकता है। जीवन सभ्य होनेके लिए अनेक 
प्रकारकी वस्तुण्7 चाहिये । इसी प्रकार डचित शासनके लिए 
भी अनेक प्रकारकी वस्तुओकी आवश्यकता होती है। इसी 
प्रकार, खमाज धारणके लिए भिन्न भिन्न प्रकारके नियमोकी 
मी आवश्यकता होती है। लोग अपने अपने कार्य उचित रीति 
से करे, मित्र भिन्न नियमोका पालन करें तथा व्यक्तिगत 
ज्ञीवन तथा समाज शासनके लिए स्व आवश्यक वस्तुओका 
उत्पादन करे, इसके लिए उचित शिक्षाकी आवश्यकता होती 
है। समाज-धारणाके लिए पुरुष और खस्ज्रीका संयोग होना 
अ्रावश्यक है , क्योंकि सततिके बिना समाजकी धारणा नहीं 
हो सकती हैं. इसलिए प्रश्न उठता है कि पुरुष और खियोका 
सम्बन्ध किन नियमों ओर तत्वोके अज्लसार हो, क्योंकि 
नियम हीन व्यवस्थासे समाज चल नहीं सकता। इसीसे सम्बद्ध 
यह प्रश्न है कि पुरुष और स्थियोंका समाजमें क्‍या स्थान है । 
भिन्न भिन्न कार्योके सपादनके लिए अफलातूनने रिपब्लिक' 
में यह बताया है कि लोगोका गुणके अनुसार वर्ग-विभाग होना 
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चाहिये। कुछ लोग शासक रहे ओर थे ही लोगोकी शिक्षा- 
दीक्षाका प्रवध करें, कुछ लोग समाज-रक्षाका भार डठावे, 
पर ये पहले वर्गके शासनमें रहे । एक तीखरा वर्ग उत्पादन 
करे। और यह बता ही आये हैं कि इन्हे जो कुछ सेवा-टहल 
आदिकी आवश्यकता हो वह दासोले ली जाय । जैसा पहले 
कह चुके हैं, यह अपने यहाँके आहाण-दत्रिय-वेश्य-शूद्र नामक्‌ 
चर्ण-ब्यवस्था जैसी ही व्यवस्था है । अन्तर इतना ही है कि अपने 
यहाँके ब्राह्यण केवल शिक्षा, धर्म, समाज-व्यवस्था तथा मत्रणा- 
का काम करते थे, प्रत्यक्ष शासनका काम क्षत्रिय करते थे। 
तथापि यदि यह स्मरण रखा जाय कि सारे समाजकी व्यव- 
स्थाका कार्य हमारे ब्राह्मणोंके दाथमें था और इसके सिया 
शासनका कोई भी कार्य उनकी सलाहफे विरुद्ध न होता था, 
अन्य वर्ग उनका भरपूर सम्मान करते थे, तब यह उपयुक्त 
अन्तर बहुत कम हो जाता है। यह भी हम द्खिला चुके हैं कि 
अपने यहॉकी वर्णेव्यवस्थाका आधार भानसिक गुणविशेष 
है । अफलातूनके बुद्धि-तेज-वासना नामक भेव्‌ सत्व-रज-तम 
नामक भेद जैसे ही हैं। गीतामें रुपष्ट कद्दा गया है कि 'चातु- 
बेण्य! मया सष्ट शुशकर्मविभागश'। इससे एक बात स्पष्ट 
है कि किसी भी काल और समाजमे 'अ्रमविश्ञाग' की अत्यंत 
आवश्यकता है और यथाशकय यह करमविभाग व्यक्ति और 
समाज दोनोके आत्यतिक लाभकी दृष्टिसे 'गुशविभागश * 
ही होना चाहिये। परन्तु आज प्रश्न यह हैं कि यह भ्रमविभाग 
किस भ्रकांर किया ज्ञाय ? क्‍या भारतवर्षमे जैसा बहुत काल- 
तक चलता रहा बेसा आनुवशिक विभाग किया जाय ? अथवा 
अफलातूनके बताये परीक्षामुलक वर्ग-विभाग किये जायें ? 
भारतीय वर्ग विभाग यानी वर्ण-ब्यव्थापर एक बडा भारी 


१५६२ अफनातृनर्ी सामाजिक व्यवस्था । 


आक्षेप है। क्या कोई कह सकता है कि प्राह्मण गुणोंसे युक्त 
पुरुष ओर ख्रीके लडके बच्चे आाह्मणगुणांसे युक्त अवश्य होगे ? 
इसके विपरीत, उसके एक दो बडे भारी शुण ये हैं कि समाज- 
में उससे स्थिरता रही, परीक्षाओसे वर्ग बनानेसे जो अख्विरता 
पैदा हो सकती है बह उससे न हुई और अपने पैठदक धधेको 
बालक सरलता तथा कुशलतासे सीख सके यानी उसने लाखों 
पाठयालाओका' काम सैकडी वर्षातक सिद्ध किया। अफला- 
तूनकी वर्गीकरण-रीतिम परीक्षाका बडा भारी भगडा है। इस 
ससलायमे उसका सफलतापूबक चलना असभव सा जान पडता 
है। तथापि दोनों व्यवस्थाआंम जो दो मुख्य तत्त्व है कि समाज- 
व्यचस्थाके लिए श्रमविभागकी आवश्यकता है और वह अम- 
पविभाग शुणुकमेविभागश,' होना चाहिये, वे सर्वकालीन सत्य 
दँ + प्रत्येक काममे हस्तक्षेप करनेसे व्यक्ति ओर समाज दोनों- 
को हानि होती है । पर-तु आज केवल होडबाजीका भ्रमविभाग 
है, इस कारण समाजमे बहुत अखिरता और असतोषकां 
साम्राज्य छाया हुआ है। एक बार कोई 'कर्म' अपना कह लेने- 
पर 'स्वे स्वे करमेशएयसिरत सखिद्धि लभते नर. 'का तत्व ही 
व्यक्ति ओर समाज दोनोके लिए लाभदायक है। किसी प्रकारके 
चर्गभेदके अभावमे आज यह भी प्रश्न उत्पन्न हुआ है कि क्‍या 
समस्त समाजको सैनिक शिक्षा देनी चाहिये अथवा समाजमें 
कुछ विशिष्ट चर्ग सैनिक कार्य करनेवाले रहे ! मुंहसे कुछ भी 
कहे, पर आज तो लोग प्रत्यक्ष रूतिम अनिवार्य सैनिक शिक्षा- 
की ओर भुके जा रहे हैं। शरीर-विकास अथवा भानसिक 
आत्मसंयमकी दृष्टिसे सैनिक शिक्षाका प्रचार करना एक बात 
है और सनिककर्म करनेकी दष्टिले सैनिक शिक्ता देना दूसरी 
बात है। हमें यह स्मरण रखना चाहिये कि अफलातूनने अपने 
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प्रथम दो वर्गोंके लिए सैनिक शिक्षा अनिवार्य बतायी है। 'लॉज' 
में यद्यपि पहले पहल रिपब्लिकका लोक-वर्गीफरण त्याग 
दिया गया है तथापि आगे चल कर उसका एक भिन्न दणसे 
स्वीकार कर लिया गया है ओर यह भी 'रिपब्लिक' के दर्गी- 
करण जैसा ही है। यहाँ भी नागरिकोंको ब्राह्ण और क्षत्रियके 
ही कम बताये है, वेश्यके कर्म पहले तो उसने बहुत घटा दिये 
है और फिर उन्हें उसने दासों ओर विदेशियोमे बॉट दिया है 
यानी शुद्रों ओर बैश्योके हाथम थे कर्म छोड दिये गये हैं 

आज्ञ भी यहचअडा भारी प्रश्न हे कि प्रत्येककों जो आवब- 
श्यक भोतिक वस्तुएँ चाहिये वे सबको तो मिले, पर समा- 
जका उच्च काम करनेवाले तथा मानसिक उन्नतिके पीछे लगे 
हुए लोग अर्थोत्पादनकी बुराइयोसे किस प्रकार बचे रहें। 
अफलातूनने जो कहा है कि नेतिक विकासका तथा घने 
च्छाका मेल कव्ापि नही हो सकता, बह त्रिकाल सत्य है। 
इस जगतूम बहुत कम धनी हुए होगे, कमसे कम अब तो 
उनका होना अशक्य ही है, जिन्होंने नोतिमूलक मार्गसे ही 
धन कमा कर उसका सचय किया हो। घन अवश्यमेत मलुष्य- 
की शुधोगतिका मल है। इसी कारण तो हम भारतीय 
आज नीचोसे भी नीन्च हो गये है। अल्प-सतीषी होना नैतिक 
उद्यतिके लिए, कुछ अशतक, आवश्यक है। पर यह नियत्रश 
किस प्रकार अमलमे आ सकता है? इस प्रक्षका उत्तर आजके 
समाजने नहीं दिया है। अफलातूनने मताधिकारकों कम 
अखिक हीना 'लॉज' नामक प्रन्थमें घनके कम अधिक होनेपर 
रखा है। पर यह तत्व आज सर्वमान्य हो नहीं सकता । सब 
मनुष्य बराबर हैं, इसलिए सबको कायदेम समान समझना 
चाहिये । तथापि एक बात आज भी है। वह यह है कि धनके 
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कम अधिक होनेके अज्ठुसार छोटी बडी शासन-सखाओके 
सदस्य होनेका अधिकार प्राप्त होता है। कदाचित्‌ कुछ अंश- 
तक्ष यह अनिवार्य है। तथापि आज कल कोई भी पुरुष कोई 
भी बाकायदा धधा कर सकता है। इसलिए प्रत्येक मलुष्य 
चाहे जितना घन बाकायदा धधा करके कमानेके लिए खतंत्र 
है। आर्थिक व्यवस्थाके प्रश्ष ही आज सर्वोपरि प्रश्न हैं। उनके 
कोई उचित उत्तर आज नही मिले हैं। 

यह तो सब कोई मानेंगे कि धत्येक समाज-व्यवस्थामें 
लोग समाजकी सेचा अवश्य कर ओर कार्योका भार योग्य- 
ताके अछुसार ही उठाया जाय। समाजका शासन अत्यन्त 
महत्वपूर्ण कार्य है। पहले प्रश्न यह हैकि क्या प्रत्येक पुरुष इस 
शासनभे भाग लेनेके लिए खतत्र रहे अथवा कुछ विशिष्ट 
लोग ही यह काम करें ? फिर दुसरा प्रश्न यह है कि यह कार्य 
करनेफे लिए लोग किस प्रकार चुने जायें ? तोसरा प्रश्न यह है 
कि शासन-व्यवस्था किस प्रकारकी हो? आज तो लोगोकी यही 
धारणा है कि प्रत्येक भौढ मनुष्य शासनके कुछ कामोमे भाग 
लेनेके लिए. खतत्र रहे और कुछ लोग वेतनभोगी होकर 
शासनका काम करे, शासन-ब्यवस्थाका रुप लोकतन्नात्मक हो 
ओऔर शासनकायफे लिए जो लोक-प्रतिनिधि-सस्थाएँ है उनमें 
सोग कुछ वयोमर्यादाके अनुसार भाग ले सके । अफलातूनने 
भी अपने गअन्थोमं आहुवशिक शासकोके बदले निर्वाचित 
शासकोकी प्रथाका समर्थन किया है। उसकी निर्वांचन-पद्ध- 
तियो एक ढड्कसे सर्वोत्कृष्ट है, पर 'रिपब्लिक'में बतायी पद्धति 
अव्यवद्याय है ओर 'लॉज'की भी पद्धति अनावश्यक रुपसे 
कठिन है। कदाचित्‌ छोटेसे नगर-राज्यम बह शक्य हो सके, 
पर आज़ तो वह अमलम नहीं आ सक्ती। 'रिपब्लिक' ओर 
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' पालिटिकस में बताया हुआ निरहुश सत्ताका तत्त्व सिद्धान्त- 
दष्टिसे उत्तम होनेपर भी व्यवहार त्याज्य है । और यह बात 
अफलातूनने भी मान ली है। इसीलियें कानूनकी सर्वश्रेष्ठ 
सत्ताका तत्त्व उसने प्रतिपादित किया है। पर इसका अर्थ यह 
न होना चाहिये ( जैसा कि अफलातूनने किया है ) कि नियम 
किसी भी रीतिसे कभी भी न बदले जायें । कानूनकी स्व- 
श्रेष्ठताका यही अर्थ होना चाहिये कि कानूनमेँं सब बराबर हैं 

प्रत्येक पुरुष उसके अलुसार दृर्डनीय हो सकता है, 
उसके परे कोई नही हो सकता । अफलातूनने पचायत प्रथा- 
का, शासन-व्यवय्थाम भाग लेनेके लिएए योग्यता पानेके वास्ते 
एक प्रकारकी उम्मेदवारीकी रीतिका, और भिन्न मिश्न शासन 
कार्योंके लिए भरपूर वयोमयांदाका जो प्रतिपादन किया है, 
घचह बहुत ही ठीक जान पडता है। आजकल भी हमारी 
समतिमे उच्च शासन ससख्थाओम भाग लेनेकी आज्ञा छोटी 
खसखाओ मे आवश्यक भाग लेनेपर ही मिलनी चाहिये, बडे बड्े 
भागोकी शासन-सखाओ में भाग लेनेकी अदुम॒ति भरपूर वय 
हो जानेपर ही मिलनी चाहिये। आजकलकी रीति ठीक नही 
कही ज़्ञा सकती । 

व्यक्तिको धनकी जिन छुराइयोका डर है, उन्हीका डर 
समाजको भी है। इसलिए अफलातूनने कहा है कि राष्ट्रके 
लोग बाहरसे व्यापार-सम्बन्ध न स्थापित करे । उसने बहुत 
आवश्यक पदार्थोके विषयमें ही अपवाद किया है। व्यापार 
की दृश्टिसे समाज बहुतांशमें व्यक्तियोंका केवल समूह ही है। 
क्योंकि व्यापार बहुधा व्यक्ति ही करते हैं और उनकी खुबि- 
धाके लिए राज्यको अनेक काम करने पड़ते है। इस प्रकार 
व्यक्ति ही नहीं तो समस्त समाज छुल-कपटका आचरण करने 
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खगता है। इसलिए अफलातूनने कहा है कि उसका आदर्श 
राज्य समुद्रसे दुर रहे और वहाँ अक्षिक त्कडी न पेदा हो 
ताक़ि नाव बना कर व्यापार करनेका लोभ ही लोगोंकों न 
उत्पन्न होवे। यह स्पष्ट है कि यह बात आज कोई नही मान 
सकता । आज तो इच्छा हो या न हो, अच्य देशोसे व्यापार 
क़रना ही होगा। फेवल कुछ अंश तक उसपर राज्यका नियत्रण 
प्रथापित हो संकता है, पूर्णतया नहीं। अफलातूनके नगर- 
राज्यका सिद्धान्त केवल उसी कालका सिद्धान्त है। आज तो 
विशाल राज्य ही रहेंगे और उनकी मलुष्य-खख्या सर्देव बढती 
रहेगी | मलुष्य-सख्याको खिर रखना आजकल असस्भव है। 
भ्रूणहत्या और बालहत्या दोनो ही भारतमें सदैव नीति और 
धर्मके विरुद्ध मानी जाती थी ओर अब भी सारे जगत मानी 
जादी है। 

इसका कारण यह है कि स्यी-पुरुषोके मेथुन सम्बन्धपरः 
राज्य अपना नियंत्रण नही प्रस्थापित कर सकता | वह केवल 
यह कर सकता है कि लोग यथाशक्य' आत्मसयमसे काम 
लें। इसलिए सारे देशोंमे विवाह-सस्था चली जाती दै। 
ममत्थसे अपने नागरिकोको बचानेके लिए. अफल्लातूनने 'रिप- 
ब्लिक' में निजी बल्ली और इसलिए निज्ञी सपत्तिकी रीति 
उड्शाकर राज्यको बहुतांशम एक कुठुम्ब बना डाला था| पर उसे 
भी यह बात मनुष्य-स्थभावके विरुद्ध मालूम हुई ओर उसने 
ल्ॉज' में सारे नागरिकोके लिए. निजी कुट्ठम्ब-प्रथाका प्रति* 
पादन किया। हॉ, उसपर उसने राज्यका यथेष्ट नियन्रण रखा 
है। यह प्रश्न अलग है कि यह नियन्रण, विशेष कर आज़ 
कलके विशाल राज्योमे, चल सकता है या नहीं। स्त्री पुरुषों 
के सम्बन्धर्मं एक बात अफलातूनने ऐसी बतायीं है जिसका 
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आचरण, भारतमे तो क्या, यूरोपीय देशोमे भी आज नही होता। 
लिंग-भेदके सिघा अफलातूनने स्त्री-पुरुषोके बीच कोई विशेष 
भेद नही माने है । उनमें भेद मानते हुए उसने केवल यही कहा 
है कि शारीरिक और मानसिक दृश्टिसे स्तियों पुरुषोसे कदा 

चित्‌ हीन हो । इसका मतलब यह नहीं कि इससे उनके 
अधिकारों कोई विशेष अन्तर हो सकता है । शित्ता, साम४ 
ज्ञिक कार्य, सामाजिक पद्‌, आदि सब दष्टिस दोनोको उसने 
समसमान माना है। यहाँ तक कि उसने पुरुषोंके समान 
ख्लियोंको भी सैनिक कार्य करनेको वताया हे। इसी कारण 
दोनोकी शिक्षा दीक्षा बिलकुल एक ही बतायी है। इस मतसे 
कोई पुरुष अनुमत हो या न हो, पर उसमें एक कलक अवश्य 
देख पडता है। बह यह है कि दोनोंके समसमान कार्य, पद 
आदिकी व्यवस्था उसने दासोके ,अस्तित्वपर रची 'है। 

'रिपब्लिक' में तो प्रथम दो वर्मोके निजी घर है ही नहीं। पर 
लॉज' में सबके निञ्ञी घर होने पर >भी लडको-बच्चोकी बहु- 
तेरी देख-रेख तथा ग्रृह-5यव्था उसने दासोके हाथ सौंप दी 
है। यदि हम दास-अथाकों ठीक नहीं समभते तो प्रश्न उत्पन्न 
होता है कि लडको-बच्चोके समस्त कार्य तथा शह-प्रबन्ध कौन 
करे ? इसका जबतक्‌ यथोचित उत्तर नहीमिल्रता और जब 
तक हम अपनी स्थियोफे अग भह और नेतिक अपमान आदि 
सहनेको तैयार नहीं होते, तब तक ख्लियों और पुरुषों दोनोंको 
सब कार्य समान रीतिसे नहीं बॉ टे ज्ञा रूकते । जिस अफला- 
तूनने समाजके लिए खधर्मानुसरणका तत्वय, खकर्माभिरतिका 
तत्व, प्रतिपादित किया है, जिसने बुद्धि, तेज, वासनाके अल्ञु- 
सार लोगोके मनका वर्गीकरण कर लोगोका भी तद्नुसार 
वर्गीकरण किया है और तद्युसार समाजके कार्योका विभाजन 
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किया है, यह न जाने कैसे यह न देख सका कि दास-प्रथाके ' 
अभाषमे दोनोंके कार्य बिलकुल एक होना असम्भव है, दोनों 
फी मकृतिमे ही कुछ अन्तर है ओर इस कारण उपयुक्त तत्वके 
असुसार उनके भी कार्य बहुतांशर्म भिन्न होने चाहिये, लोग 
अपनी स्ियोका अग विच्छेद करवाना पसन्द न करंगे ओर 
जनका अपमान न सह सकेंगे तथा गेहििक कामोके कारण उन्हें 
यथेष्ट अवकाश ने मिलेगा, इसलिए सैनिक कार्य ख्रियोसे पुर 
धोकी नाई भलीभोंति न बन सकेगा ? घर ओर बाहर दोनोका 
समान सम्मान होना अलग बात है और रभी कार्यमें दोनो- 
में समात भाग लेना अलग बात है। हमारी सम्मतिमें ससार 
भूलमें पडकर बहक गया है। यदि सततिप्रजनन स्वाभाविक 
है और समाजके लिए आवश्यक है तो विचाहसंध्याका होना 
आव॑श्य्क है । यदि ब्रिवाह-सख्था है तो कटुम्ब बन जाता 
है। उसका प्रबन्ध किलीके हाथम दोना चाहिये । स्त्री ही केवल 
इस कार्यको उत्तम रील्लि सम्पादित कर सकती है। इस 
कारण समाज और शहके कार्योका एक स्वाभाविक विभाजन 
“हो जाता है। फलतः दोनोके फाय्ये समान होना अखम्भव 
है। यदि हम विवाह-सखाकी आवश्यकता किसी प्रकार दूर 
कर सके तब कदाचित्‌ कुछ अशम दोनोके काय्ये समान हो 
खक़्छो, पर स्मरण रखना चाहिये कि यह भी केवल कुछ अशमे 
हो सकेगा, सर्वाशर्म नही । क्योंकि लिंग-भेद्के कारण ही कुछ 
कार्य भिन्न हो जाते है और स्मियों कुछ कार्योंमे अधिरत नहीं 
लगी रह सकती। अफलातून संयुक्त कुडुम्ब-प्रथाके विरुद्ध है। 
उसका मत आजकल यूरोपमें प्रचलित है। भारतीय लोग 
फदाचित्‌ उसका मत कभी न मान सकेंगे । बहुत अधिक 
ऋ्रतद होनेपर ओर उनका मेल होनेकी सम्भावना न रह 
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जाने पर अफलातूनने 'लॉज' में विवाह-विच्छेद्‌-प्रथाको माना 
है। पर सिद्धान्तमें वह भी इसके विरुदु जान पडता है और 
पुकपली-पतिकी प्रथाका वह समर्थक है। 

अफलातूनके श्रथोंकी यदि कोई विशेषता सर्वोच्च कही 
जा सकती है तो वह है खबके लिए शिक्षाकी आवश्य- 
कताका महत्व । सत्री और पुरुष, छोटे ओर बडे, सबके लिए 
उसने शिक्षा अनिवार्य बतायी है। उसने शिंच्ताके महत्वपर 
जितना ज्ञोर दिया है, उतना कदाचित्‌ हमलोग आजकल 
सिद्धान्तम भले ही भानते हो, पर व्यवहारम उतना महत्व नहीं 
माना जाता । किसी भी राज्यमें व्यापार और शासनके सामने 
शिक्षाका काय गौण ही है। हॉ, जर्मनीने कुछ अझश तक यह 
सिद्ध कर दिया है कि राज्यके उद्देशोको सिद्ध करनेके लिए 
नागरिकोको शिक्षा देना आवश्यक है ओर तदनुसाट शिक्षा 
दी भी जासकती है। शेष देश तो इस सिद्धान्त मे बहुत पिछडे 
हुए हैं। यद एक प्रश्न है कि शिक्षाकः स्वरूप कैसा रहे,--क्या 
लोग केवल राज्यके उद्देश खिद्ध करनेवाले कलपुजें बन जावे 
अथवा समाजसेवा करते हुए कुछ निजी उद्च उद्देश भी सिद्ध कर 
सके। परन्तु किसी भी दश्टिसे विचार किया जाय, शिक्षाके 
महत्वको हम अब भी अच्छी तरह नहीं समझे हैं। अफलातूनके 
काटपनिक राज्योके प्रधान शासखकोके कार्य शिक्षासूलक ही... 
लॉज' का प्रधान शासक तो फेवल शिक्षा-मंत्री ही बन गया 
है | तथापि आश्चर्यंकी बात है कि एक बातमें अफलातून बहुत 
पिछडा इआ है। शिक्षाका महत्व मानते हुए भी शिक्षकोका 
महत्व उसने कुछ भी नहीं माना है । उसकी शिक्षा-पद्धतिम 
यह केवल कलंक सा जान पडता है। ख्थियो और पुरुषोके 
कार्योकी समान माननेके कारण दोनोके लिए उसने वही शिक्षा 
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प्रतिपादित की है। उसकी शिक्षार्म सैनिक शिक्षा और सगीत- 
शिक्षाका महत्व बुत अधिक है। कदाचित्‌ ससार उन्हें आज 
उतते महत्वका नहीं माने सकेगा | आज अनेक शास्प्रोंके उद्धव- 
के कारण शिक्ताक्रममें अनेक भिन्न भिन्न विषय खान पा गये 
है । तथापि अफलातूनकी एक बात कभी नहीं मानी जा 
सकती । शिक्षा कभी भी अपरिवर्तनशील नहीं हो सकती। 
मनुष्य प्रगतिशील प्राणी है। उसका ज्ञान नित्य बढता जा 
रहा है ओर उस श्ञानको देनेकी रीतियों भी बदलती रहती 
है। साथ ही, समाज तथा व्यक्तिकी आवश्चययकताए भी बद- 
लती रहती है। इसलिए शिक्षामं समय समयपर परिवतेन 
होना आवश्यक ओर स्वाभाविक है। तथापि यह मानना 
चाहिये कि मूल उद्देशोके विचारसे उसमे कुछ अश तक स्थिरता 
होना श्री आवश्यक है।, जिस शिक्तासे व्यक्ति ओर समण्जके 
उद्देश पूर्ण नहीं हो सकते, वह शिक्षा शिक्षा कह्लाने योग्य 
नहीं हो सकती । ख्तियफ्रे लिए भी शिक्षाकी आवश्यक्तापर 
अफलातूनने जो जोर दिया है, वह सर्वथा उचित है। हमारा 
मतभेद्‌ केवल इसी बातमें है कि वह शिक्षा किस प्रकार 
की हो। 

इस प्रकार ऋफलातूनके प्रथ पढकर हुमारे पांठकोंके मनमें 
झनेक प्रश्न उठ सकते है। आशा है, वे उनंका उत्तर अपनी 
अपनी ओरसे हूँढ निकालनेका प्रयत्न करगे। 
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मनुष्य और अन्य प्राणियों जो अनेक भेद हैं, उनमे यह. 
भी एक है कि मनुष्प समाज-प्रिय प्राणी है, अन्य प्राणी ऐसे 
नहीं हैं। यदि सिद्धान्तव्पसे ही घिचार किया ज्ञाय तो कई 
पाणी ऐसे अवश्य मिलेंगे कि जिनमें अत्पाशर्मं सामाजिकता 
देख पडती है। परन्तु यह तो खीकार करना होगा कि मनुष्यमें 
जिननी सामाजिकता है और, उसकी अन्य विशेषताओं और 
आवश्यकताओके कारण, सामाज्िकताका जितना विकांस 
मनुष्य ससारमे देख पडता है, उतना अन्य किसी .प्रासीमें 
नहीं । सान्जजिऊता मलुष्यकी उस शक्तिका कारण है जिससे 
ससारके समस्त प्राणियों ओर वस्तुझोपर उसका अधिकाह 
हो गया है। मनुष्य समाज-प्रिय है। परन्तु इतना ही कह 
देनेसे मनुध्यंकी सामाजिकताऊफा पूरा वर्णुन नहीं होता । इसके 
साथ यह भी कहना चाहिए कि मनुब्यको समाजकी अत्यन्त 
आवश्यकता है । यदि वह अन्य प्राणियोसे भतिक और मान- 
सिक दशा में ऊचा होकर रहना चाहता है, तो उसे समाज़का, 
अचलस्बन करना ही पडेगा। इतना ही नही, यदि मजुष्य इस 
ससारमे केवल जीवित रहना चाहे तो सी अन्य प्राणियोसे 
कुछ अशरमे अधिक सामाजिकताका आश्रय उसे लेना हीं 
होगा। महुष्य जैसा परावलम्बी प्राणी अन्य कोई नही है। 
बिलकुल जड़ली दशा मे रहनेपर भो, प्रकुतिसे उगनेयाले फल- 
फूल खाकर श्रथवा अन्य छोटे छोदे भाणियोकी हिसा करके 
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जीवन-निर्वाह करनेपर भी उसे कमसे कम आठ दश वर्ष तक, .. 
परावतलम्धी रहना होगा--भाताको उनके पालन-पोषणका भार 
अपने ऊपर लेना ही होगा । यह मलुष्यकी अत्यन्त हीन दशाकी 
कल्पना है। अबतक जितनी जड्ल्ली जातियाँका पता लगा है 
उनकी दशा इस काल्पनिक दशासे कई दर्ज अच्छी है। 

परन्तु इस द्शामे मनुष्य सन्तुष्ट नही रह सकता। पर 
मेश्वरने उसे बुद्धि दी है ओर उसके कारण भोतिक और मान 
सिक दृष्टिसे वह नित्य अपनी उन्नति करनेका प्रयत्न कर रहा 
है। इसी कारण तो सभ्यताकी अ्रनेक श्रेणियाँ है। मलुष्यका 
इतिहास यही बतलाता है और उसकी मानसिक रचना उसे 
इसी ओर सदैव ले जा रही है। इस कारण वह समाज-सह् 
ठनके सम्बन्धर्म नये नये विचांर किया करता है। कही भौति 
कताका मदृ्व अधिक है, अतण्व वहाँ भौतिक उन्नतिकों 
सिद्ध करनेवाली संस्थाएं अधिक देख पडती है। ,ज्हों मान- 
सिक उन्नतिका महत्व अधिक है वहाँ इस उच्चतिको सिद्ध 
करनेबाली सस्थाएँ अधिक प्रभावशाली है। फिर, भौतिक 
ओऔर भानसिक उन्नतिके इतने भेद हैं कि कुछ कहा नहीं जा 
सकता। उन भेंदौके अलुसार भी संस्थाओंकी भिन्नता सर्वत्र 
देख पडती है। सारांश, मनुष्यक्की जितनी सस्याएँ” हैं वे 
कम-अधिक मलुष्यकी भौतिक अथवा मानसिक उन्नति अथवा 
उसकी रक्ताके देतुसे ही बनी है। इन हेतुओम परिवर्तन होने- 
से, उन हेतुआओकी सिद्ध करनेके नये उपाय सूभनेसे, अथवा 
सामाजिक या भौतिक परिलितिके बदल जानेसे उन 
सस्थाओम परिवर्तन हुआ करते हैं। यह ससलार परियवततने 
शील है, मलुष्य परिवर्तनशील है ओर उसकी ससस्‍्थाएँ भी 
परिवतेनशील हैं। पुरानी सस्थाओका बेकाम होना और नयी 
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सखाओकी आवश्यकता उत्पन्न होना एक खाभाविक बात है| 
कभी जान-बूक कर तो कभी अनजाने ही भमजुष्य अपनी 
सामाजिक व्यवस्थाओकों बदलता रहता है। हिन्दुओकी 
सामाजिक व्यवस्थामें भी परिवर्तनकी आवश्यकता है। 
ससारकी गतिमें पड कर बिना समझे बुझे अपनी सामा 

जिक व्यवस्थाओमे परिवर्तत करना मलजुष्य जैसे बुद्धिमान 
प्राणीके लिए. ठीक नहीं | उसे तो सदेच सोक्चःसमझः कर ही 
कोई भी परिवर्तन करना चाहिए। सामाजिक व्यवस्थाओर्म 
परिवर्तन करनेके प्रश्न बहुत ही महत्त्व पूर्ण है, क्योकि उनका 
डसपर बडा भारी परिणाम होता है। ऊपर हम कह ही 
चुके हैं कि जानवुझ कर या अनजाने मलुष्य अपनी भौतिक 
या भानखिक उदच्चतिके लिए नित्य नयी संस्थाएँ बनाता है। 
प्रश्न यह है, क्या मलुष्यके छोटे-बडे उद्देशोके परे कोई उच्चतम 
उद्देश है ! क्या उसके सारे प्रयल किसी एक उद्देशकी सिद्धि- 
के लिए हो रहे हैं अथवा उन अनेक कार्यों में कोई परस्पर मेल 
नहीं है ? इस प्रश्नका उत्तर इतिहास और मानसिक 
आाधारपर ही दिया जा सकता है। दोनों यही बतलाते हैं 
कि वह किसी उच्चतम उद्देशकी सिद्धिके लिए ही सारे प्रयत्न 
करत" है, उसके सारे कार्य किसी उद्धतूम दशाकी ओर 
उसे अग्रसर कर रहेँ हैं। इस उच्चतम दशाकी कठ्पना भले ही 
स्थान स्थानपर भिन्न भिन्न हो। परन्तु स्वंत्ष यह कद्पनों है 
अवश्य | खाने-पीने ओर ओढनेम अर्थात्‌ शारीरिक जीवनको 
खुधारनेमें ही उसके सारे प्रयल समाप्त नहीं होते, वह इतनेसे 
ही कभी सन्‍्तुष्ट नहीं रहा। शारीरिक सुखकी जन्नति केवल 
साधनमात्र है । हम यह भी मान सकते है कि कभी कभी वह 
इसीमें इतना लिप हो जाता है कि उसे ओर किसी बातका 


१७५७ अफलातूनफी सामाजिक व्यवस्था । 


खयाल नही रह जाता | परन्तु यह भी सत्य है कि उसकी 
ओँख खुलनेका मौका आता ही है ओर तब वह इसके परेकी 
घाते सोचता है। वध इतना तो अवश्य समझ लेता “है 
सांसारिक सुखोके लिए ही उच्च शुणाका मनुष्यकी आश्रय 
करना चाहिए जिनका अन्य प्राणियाँमें अभाव है। अश्रन्यथा 
झावश्यक सांसारिक सुख भी प्राप्त नहीं हो सकता। अपने ही 
सुखोकी चृद्धिके बलिप्प यह आवश्यक होता है कि अपने कुछ 
सांसारिक सुखोका त्याग अवश्य किया जाय । सारांश, उच्च 
उद्देश अपने सामने रखे बिना मलुष्यका इस ससारमे निर्वाह 
होना कठिन है। 

यदि यह सिद्ध इआ कि सांसारिक छुलखोके लिए उद्च 
उद्देशोकी आवश्यकता है तो यह लि ही मानना होगा कि 
भानसिक उद्देशोकी सिद्धिके लिए किसी उच्चतम उद्द शकी 
आवश्यकता है | इस उच्चतम उदेशका स्वरूप चाहे.ठेतिक हो 
या धार्मिक, परन्तु वह केवल बोद्थिक नही हो सकता । बुद्धि 
का कितना ही विकास हो, पर वह सन्‍्तुए नहीं होता। वह 
सदेव किसी उच्चतम जितिकी कल्पना करता है । इसी उच्चतम 
स्थितिकी सिद्धिकी सम्भावना सारे समाज-सधारकी कसौटी 
है। उस उच्चतम जद्देशर्में अन्‍्य सारे उद्दश लीन हो जाते हे । 
उसकी सिद्धिकी सम्भावनासे अन्य सारे उद्देश आप ही सिद्ध 
हीते जाते हैं। हम इस बातको मान नही सकते कि मलु॒ण्य 
समाजसे अलग होकर अपनी आत्यन्तिक उन्नति कर सकता 
है। देखनेसे किसीको भले ही ऐसा मालूम पडे कि यह सांसा- 
रिक जीवन मलुष्यकी उन्नतिके मार्गमं बाधक है, परन्तु यदि 
अद्रदर्शिता है। मलुष्य-जीवनफे सारे प्रक्षौकी छान-बीन करने 
पर भल्ुष्य इस नतीजेपर अवश्य पहुँचता है कि समाजफे 
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बिना उसकी किसी प्रकारकी उन्नति नही हो सकती । उन्नति 
की करपना ही वह समाजसे पाता है। यदि वह अकेला 
छोड दिया जाय और भाग्यवशात्‌ किसी प्रकार जीवित रह 
भी ज्ञाय तो बह अन्य प्राणियोसे बहुत कम भिन्न होगा। 
समाजके बिना भमलुष्यकी भाषा आती नहीं, भाषाके विना वह 
कानम पशुके बराबर ही रहेगा, उसके बिना उन्नतिकी कल्पना 
न हो सकेगी । उन्नंतिकी कब्पनाके लिए भी* बह समाजका 
ऋणी है। बालपनसे हिमालयमें छोड देनेसे कोई मलुष्य 
ब्रह्म-खरूप को प्रात न कश सकेगा । इसके लिए उसे अभीष्ठ 
काल तक समाजमे रहना ही होगा । सारांश, मछुष्य अपने 
सारे प्रयल् किसी उद्धतम उद्देशकी सिद्धिके लिए करता है 
आऔर यही उद्देश समाजके सड़ठन और खुधारकी कसौटी है। 
ग्रभीके हमारे कथनमें एक बात अध्याहत है। सम्राजमें 
रहकर हीन्‍ऊदि व्यक्तिके उच्चतम उद्देशोकी पूर्ति हो सकती है 
तो यह स्पष्ट है कि व्यक्ति ओर समाज द्वोनोंके प्रयल्नका परिणाप्न 
एक ही होना चाहिए--इस प्रकारकी एकतासे ही मलुष्यकी 
उन्नति हो संकती है। इसका यह अर्थ नही कि समाज भी 
किसी तरहका उद्चतम उद्देश अपने सामने रखकर समषध्िि 
इृष्टिसे'डसकी ओर अग्नसर' हो सकता है। « यहाँ यह स्मरण 
रखना चाहिए कि समष्टि-दछ्टिसे जो फल देख पडता है, घह, 
केचल व्यध्टि दश्टिसे किये प्रथल्लोका फल है। इसपर पक्ष हो 
सकता है, व्याक्त और समाजके उद्देश फिर किस प्रकार पक्क 
हो सकते. हैं ? व्यक्त और समाजके उद्देशोंके एक होमेका मतत्लब है 
ही क्या १ इसका मतलब यही है कि समाज अपने बन्धनों द्वाए व्यक्तिको 
हीन प्रवात्तियोंके अन॒श्र चलनेसे रोक सकता है, उच्चतम उद्देशका प्रकाश 
उसके मनभे पेद| कर सकता है, शुन्ति और सुखके स्थापन दा दे सब 
अआ० १५ 
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७ हु 


आवश्यक परिस्थितियें! पेद! कर सफता है कि जिससे वह उच्चतम उद्देश 
सिद्ध ह। सके । इससे अधिक कोई बात कोई समाज नहीं कर 
सकता, समाज व्यक्तिफे उच्चतम उद्दशोकी सिद्धि किसी 
प्रत्यक्ष प्रयत्ष-छारा नहीं करा सकता। यह काये बव्यक्तिको ही 
करना होगा। समाज शिक्षा दे सकता है, हीन बातोमे पडने 
से रोक देनेका पश््यल् कर सकता है, भौतिक घस्तुओकी 
आवश्यकताओकी पूर्तिकी सम्भावना कर सकता है, शान्ति 
ओर छुखकी स्थापना कर भनजुष्यके व्यक्तिगत प्रथल्लॉको आगे 
बढने दे सकता है। इसी अर्थमं समाज और व्यक्तिके उद्देश 
एक कहे जाते है। शिक्षासे लाभ लेनेका, बन्धनोसे लाभ उठा- 
कर हीन मार्ग में जञानेसे झकनेका, भौतिक घरतुऐँ पैदा करनेका, 
ओर शान्ति तथा शुफका लाभ उठारर अपने उउतम उद्देशकी 
ओर बुढुनेका कम या अभबिक प्रयज्ञ व्यक्तिकों ही करना होगा। 
केवल सामाजिक व्यव्ाओसे व्यक्तिके उद्देशोकी.फरति होती 
नहीं । समाज केवल यही कर सकता है कि व्यक्तिके उद्देशौंको 
पहचान कर उनकी खिद्धिके लिए सर्वे आवश्यक परिस्थिति 
बता रक्‍खे । इसके परे व्यक्तिके प्रयक्ोकी आवश्यकता दे। 
ओऔर यही सामाजिक बन्धनों ओर कार्योकरी सीमाको तथा 
उनके सरूपोकी छलली कसोटी है”! किसी समाजमे व्यक्तिके 
जच्चतम उद्देशोकी सिद्धि कहाँ तक हो सकती है, इसी बातसे 
यह ज्ञाना जा सकता है कि उस्र समाजकी सख्थाएँ, बथन, 
कार्य आदि कहॉतक उचित हैं. ओर कहॉतक अश्ुचित है । 
समाजकी सखलाओं, बन्धनों, कार्यों आदिसे यदि व्यक्तिके 
उच्चतम उद्देशक्ी सिद्धिकी सम्भावना रही तो हम कह सकते 
है कि वहाँ समाज और व्यक्तिके उद्देशोे एकता है, मेल है-- 
समाज व्यक्तिकी उन्नतिम बाधक नहीं है। 
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इस उद्देशकी पूर्तिके लिए जिन जिन्न सामाजिक व्यवस्था- 
ओकी आवश्यकता होती है उनमे अम-विभाग मूलक सामा- 
जिक उयवखाकी आवश्यकता सबसे सहत्व-पूर्णो है। सभी 
समाजोमे और सभी कालोमे यह तत्व किसी न किसी रुपमें 
रहा है। उसके बिना मलुष्यकी किसी प्रकारकी अधिक उन्नति 
नहीं हो सकती । यदि प्रत्येक मनुष्य अपनी समस्त आवश्य, 
कताओ ओर रक्ाके लिए निज्रपर अवलम्बित*रहे तो उसकी 
उन्नति तुरन्त अवरुद्ध हो जाती है। अपनी आवश्यकताएँ 
स्वय पूर्ण करनका, मोका आते ही मलुष्य उन्हें कम करने 
लगता है, न्यूनतम बस्तुओले ही बद अपना सन्तोष कर लेता 
है, अपने जीवनका उसे सदा भय बना रहता है, ओर इन 
कारणोसे मानसिक और नेतिक उन्नतिकी ओर घह ध्यान दे 
ही नही सकता। इसलिए इस बातकी आवश्यकता होती है 
कि एक रल्छूय एक काम करे, दुूसरादूसरा काम करे, तीसरा 
तीसरा काम करे ओर इस तरह वे एररुपरकी आवःश्यकताएँ 
पूर करें । इसी तरह भौतिक उन्नति शकप हुई है, और आज 
तो बस्तुओआक उत्पादनमें भ्रमविभागका तत्त्व बहुत ही सूचम 
रीतिसे उपयोगमे आता है। आज-कलके ,कारलानो और 
उद्योग घत्धोसे जिस किसींका थोडा बहुत परिचय होता है, 
वह इस बातको जरूर जान जाता है। जब आये लोग भएतमें, 
पहले पहल आये, तभीसे उस समाजमे अ्रमविभागका तस्व 
धीरे धीरे आने तगा। क्रमश, उसका विकास होता गया और 
डउसीका प्ररिणाम हिन्दुओका जाति-बन्धन हुआ। संसारके 
समस्त राष्ट्रेम किसी न किसी प्रकारके जाति-बन्धन अवश्य 
रहे । स्पशाध्प्श और जाति बन्धनसे कोई आजुषबश्ञिक सम्बन्ध 
नहीं है । इसकी सूद्टि शायद्‌ खामाविकतया हुई हो, शायद 
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ब्राह्णोने अपनेको दूसरोसे अलग करनेके लिए या अपना « 
बडप्पत बनाये रखनेके लिए जान-बूक कर उसकी सृष्टि की 
हो, कूदाचित्‌ ( और थही अधिक सम्भव है ) इन दोनों रीति- 
योखे श्पर्शाय्पर्शकी ख्वृष्टि हुई हो । जाति बन्चनकी सख्िरताके 
लिए स्पर्शास्पशंकी आवश्यकता समाज व्यवस्थापकोको जेंची' 
हो ओर कार्यविभागकी आवश्यकताने उसकी सृष्टि सरल 
कर दी हो | परर्तु यह बात स्पष्ट है कि स्पर्शास्पश भ्रमविभा- 
गसूलक जाति-बन्धनका आवश्यक अग नही है । जिस समय 
अतधुनिक विज्ञान न था, आंवागमनके आधुनिक साधन न 
थे, शिक्षाका प्रसार कुछ तो गृुदओ-दारा ओर कुछ परम्पराकी 
रीतिसे ही डो सकता थां, उस समय बविशिट कार्योंका, 
विशिष्ट उद्योगोका, विशिष्ट कुलोमे परम्परासे खलना आदव 
श्यक _तुथा खाभाविक था । जैसा ऊपर कहा जा चुका है, 
सखारके प्राचीन रा्ट्रीमी अमविभाग-मूलक जाब्न्विन्धनका 
स्पृरूप जरूर देख पडा ,हे। समाजका रथ चलनेके लिए 
जो अनेक कारये मलनुष्पको करने पडते है, उनमें (१) विद्या, 
उसका प्रसार ओर जन्नति, (२ ) सप्ताज़की शबत्रुओसे रक्षा, 
(३ ) भौतिक वस्तुओका उत्पादन और वितरण तथा (४) 
व्यक्तियोंके घरेलू कार्योकी सिद्धि श्रीवश्यक्‌ भाग है। समाजके 
कार्योके ये स्वाभाविक भेद हैं । ऐसे ही भेद अन्य राष्ट्रोमे 
हैं। कुछ लोगोंका विद्या और धमको बढ़ाना, कुछ लोगोका 
शखस्य धारण कर राप्की रच्ता करना, कुछ लोगोका कृषि 
वाणिज्य आदिम लगना, ओर कुछका सेवा-शुअश्रषा करना 
कई जगह देखा गया है। विचार करनेपर सिद्धान्तरूपसे भी 
ये भेद्‌ निष्पन्न होते देख पडते है। उदाहरणाथे, अफलातून 
जैसा दशनिक अपने ससार प्रसिद्ध अन्य 'रिपब्लिक' में यही 
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तत्त्व ्रतिपादित करता है । उसने भी सब स्व॒तत्र लोगोंफे तीन 
वर्गीकरण किये है। द्वाशनिक शासकोका एक वर्ण है, रक्षा 
करने वालोका दूसरा वर्ग है, कृषि-धाणिज्यादि करने वात्योका 
तीसरा चर्ग है। यह स्मरण रहे कि एक कुटुम्बपद्धतिका बहुत कुछ 
स्वीकार किया गया है। इस कारण वहाँ दासोंकी आवश्यकता 
केवल वैश्य वर्गके लिए देख पडती है। तथापि इस विषयर्म 
उसका कथन स्पष्ट नही है। हो, “लॉज” नामक प्रन्थमं सेवा- 
शुभषाके लिए. दासोंकी आवश्यकता स्पष्ट बतलाई गयी है। 
यदि “रिपब्लिक* में अशत, पटक कुटुम्ब पद्धतिका स्वीकार 
उसने न किया होता तो उसे उसमें भी स्पष्टतया दासोकी प्रथा 
का, यानी श्‌ द्रवर्गका, स्पष्टठया स्वीकार करना पडता। अफ- 
लातूनने शासनाधिकार दाशेनिकोंको दिया है, रक्षा करनेवा- 
लोॉफो नहीं। इससे शायद कोई कहे कि उसकी द/़स्निक 
व्यवखामं और भारतकी ऐतिहासिक व्यवस्थामें भेद है। 
परन्तु एक बात श्मरण रखनी झछाहिण। भारतमे बहुचा 
क्षत्रिय ही राजा हुए है परन्तु उन्हें अपना शासन-काय्ये 
ब्राहणोॉँंकी सलाहसे ही चलाना पद्दा दै-बआ्राक्षण ही 
वास्तवर्मे स्बंदंशिसे व्यवस्थापक रहे है । यह बात ध्यान- 
में रखनेसे उल्लिप्लित भेद्‌ बहुत कम ही जाता है और 
दोनों व्यवस्थाए करीब करीब एक समान देख पडन्नी-है. 
जाति-भेद्से भले ही अनेक बुराइयों हुई हो, परन्तु उससे 
समाजको अनेक लाभ भी हुए है। यह बात उसके कहर 
व्रिरोधी भी मानते है। समाजमे खिरता, भिन्न भिन्न कार्योंकी 
कुशलता और इस कुशलतांकी परम्परागत शिक्षा तथा उत्त- 
सोत्तर उन्नति, इसीके साथ समाजमें सन्‍्तोष और शान्ति 
और इस तरह व्यक्तिकी उच्चतम नैतिक उन्नति इसीके कारण 
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शक्‍य हुई । बुराइयों भी अनेक रही । स्थिरतासे उन्नति अवरुद्ध 
हुई, व्यक्ति अपनी अपनी भवृत्तिके अलुखार अपने गुणोका 
आतव्यन्तिक विकास न कर सके ओर इस कारण वियां और 
शास्त्रकी उन्नति तथा प्रसारम बाधा 38, और इस तरह समा- 
जकी अधोगति हो गयी । इन घुराइयों भल्लाइयोको देखनेसे 
€ही जान पडता है कि समाजमे श्रमविभाग चाहिए, परन्तु 
परिखितिके अनुसार अमविभागका अमल भिन्न भिन्न रीतिसे 
करना चाहिए । शायद इस देशमे भी पहलेके व्यवस्थापकोकी 
यह इच्छा न थी कि कोई इस जातिसे उच्च जातिमें कभी, 
किसी भी अवस्थामें, न जा सके। अन्यथा, गीताके 'चातु- 
बएये मया खद्ठ गुणकरम विभागश ' का सनन्‍्तोषदायक अर्थ नही 
किया ज्ञा सकता । चातुवेए्यकी खश्टि केवल कर्मके ही 
अजुसल-नही तो गुणके अनुसार भी की गयी थी या हुई थी । 
इतिहासके आधारपर यह कहा जा सकता है किकुछे काल 

तक एक जातिसे दूसरी शातिम लोग अपने गुणों ओर कमोंके 
अल्लुसार जा सकते थे--आज जैसा कठिन जाति,बन्धन कुछ 
कालतक न था। यदि कोई अपने उठाये कर्मोमें चरम उन्नति 
करे, उससे समाजका हित करे और उस हितके खरूपको 
अच्छी तरह समझे तो उसकी उच्चतम नेलिक उन्नति हुए बिना 
न स्‍्केती । क्योंकि अन्तर्में यह बात सब विचारवान लोगोको 
माननी पडती है कि मानसिक सुख ही वास्तविक सुख है और 
नैतिक उन्नसि ही वास्तविक उन्नति है । इस लेखकके मत 
धार्मिक उन्नति नैतिक उन्नतिका ही एक विशिष्ट खरूप है। अपने 
कार्योको यथासस्भव उत्तम रीतिसे करना, उससे समाजका 
हित सिद्ध करना तथा उस अवश्थामे सनन्‍्तोष मान कर अपने 
मनको सम बनाये रहना ही भोतिक और नैतिक उन्नतिको 
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प्राप्त करना है। “योग, कस कोशल” और “हवे स्वे कर्मरय- 
मिरत, ससिद्धि लभते नरः” जैसे तत्व अफलातूनको मानने 
पड़े है। बास्तवमें इनके सिचा समाजकी कोई उपाय चृहीं। 
मलुष्य प्रथल करे अवश्य, परन्तु यदि वह मनको सम न रख 
सके तो उसे शान्ति और खुख ध्राप्त नही हो सकते। फिर वह 
भौतिक उन्नतिके परे कुछ सोच नहीं सकता, समाजमे जीवन- 
सडझाम कठिन और परस्पर विरोधी हो जाता है। अन्तर 
समाज ओर व्यक्तिके वास्तविक उद्देशमे विरोध उत्पन्न हो 
जाता है और फिर शान्ति और खुल उनसे कोसो दूर भाग 
जाते है। अफलातूनने अपने पन्धथमें नेतिक विकासकी ही 
समस्या हल करनेका प्रयत्ञ किया है। और अन्तमे उसे भी 
एक प्रकारके जाति बन्धनकी सथ्टि करनी पडी, और धर्म 
( ]0४४706 ) की मीमांसा करते कर॒ुते इस परिणामएर पहुँ- 
चना पथ्क्तके “धर्म अपने अपने कर्ममे कोशल प्राप्ति ही हे। 
अपनी खितिके कार्योंको पूर्ण करतेकी ओर दूसरेके कायोंमे 
दखल न देनेकी इच्छाकों ही धर्म ( अथवा न्याय ) कह सकते 
हैं।” निञ्ञ कर्तव्योंको यथाशक्त्य उत्तम यीतिसे प्रतिपन्न करनेकी 
कल्पूनाके सिधा किसी समाजकी गाडी ठीक चल नहीं सकती 
और न व्यक्तिको घृस्तविक सुख मिल सकता है। आज-कल 
पाश्चात्य ससारमें भौतिक वस्तुओंकी भोगेच्छा अत्यन्त प्रबल 
ही गयी है। इस कारण वहाँ सुख और शान्ति नहीं है। मनुष्यकां 
जीवन समुद्रकी मछलियों जैसा जीवन हो गया है । सुख और 
शान्तिके लिए गीताके कमयोगके सिचा ससारमें कोई अन्‍य 
उपाय नहीं है। इसीलिए हमारे यहाँ “योग, कर्मसु कौशल” 
ओर “स्वे स्वे कमशयमिरत* ससिद्धि लभते नर*” जैसे तत्त्व 
साथ ही साथ प्रतिपादित किये गये । किसी न किसी प्रकार- 
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का भ्रम विभार्ग प्रत्येक समाजके लिए आवश्यक है। उसका ” 
स्वरूप कया हो, यह समयानुसार ही निश्चित हो सकता है। 
ऊपर कहा जा उुका है कि श्रम विभागका तत्त्व समाज 
आप ही आप उत्पन्न करता है। परन्तु चर्णा्रम-5यवस्थाकी 
वैसी बात नही है । यह व्यवस्था हमारे पू्वेजोकी अत्यन्त 
मौलिक कण्पना है। इसमें खाभाविझाता बहुत कम है। 
बाल्यकालम अपने बडोसे शिक्षा प्रात करना आवश्यक होता 
है, बडे होनेपर विवाह करना आधश्यक होता है। परन्तु 
ग्रहस्थाश्रमका अज्लुभव पानेपरः अपनी नेतिक अथवा धार्मिक 
जन्नतिके लिए ससारके बन्धनोसे दुर होनेका प्रयत्न करना 
प्रत्येक मलुष्यके लिए समान स्वाभाविक्क हे नही। इसका यह 
अर्थ नहीं कि मझुण्यमे खभावत' मेंतिक अथवा घार्मिफ उन्नति- 
की इच्छा नही है। वह इच्छा है अवश्य, परन्तु उसका इन्द्रिय- 
सुजखके लोभसे ओर ससारकी ममता मायासे दकआना भी 
४ २; ही व्वाभाषिक है | ख्रही दूसरा परिणाम मनुष्य जातिमे 
सदेव देख पडता है। ससलारका यथेष्टठ अन्नभव पाने पर 
ससारका रथ कुछ कालतक खीच छुकने पर, अपनी उद्चति 
की ओर लगनेकी अनिवार्य व्यवस्था केवल आयोने ही उत्पन्न 
की | इस व्यवस्यथके कारण हिन्दूसमाजूफ्ी कई प्रकारकी 
उन्नति हुई ओर घह कई प्रकारकी बुराश्योसे बचा रहा | बाल- 
बविवाहकी प्रथा उस व्यघस्थामें शक्य न थी और उसकी 
बुराइयों समाजमें घुसनेकी सम्भावना न थी। जहाँ बाल 
विवाह नही, वहाँ बालवैधव्यका चमत्कार भी देख* पडना 
सस्मव न था। चुद्धविवाहकी सम्भावना न थी। शहस्थाश्रम- 
का जीवन बिताये बिना इन्द्रिय सुलकी पिपासा जो नितान्‍्त 
अतृप्त रहती है, और इस कारण समाजके ऐसे लोग जो 
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“अनेक अत्याचार और दुराचार करते है, उसकी सम्भावना 
नथी। इसरोकी स्थियोपर बुरी नजर रखनेबालो, वेषध्याओं 
को पाँलनेबालों, अथवा शहलाश्रममे अत्यन्त लिप स्थचु- 
वैरागियों आदिका उस खमय देख पडना सम्भव न था। यह 
विचित्र चमत्कार इस व्यचस्थाके अन्त हो जाने पर ही उत्पन्न 
हुआ है। उस समय यह भी न था कि जिन्हें शहस्थाअ्रम दारः 
समाजकी सेवा करनी चाहिए, साथ ही अपनी इन्द्रियोकी 
खाभाविक पिपासा कुछ सम्तुश् करनी चाहिए, वे समाजके 
ऐसे कार्य करनेगे लगे रहे कि जिनसे गृहस्थाक्षमको, और 
इस प्रकार समाजको, धवका पहुँचे। समाजकी ऐसी सेवा 
करनेका काम तृतीय और चतुर्य आश्रमवालोका था। शह-, 
स्थाश्रम समाजका स्तम्भ है। व्यक्तिगत इन्द्रिय-छुख-पिपासा- 
के सन्‍तोषले समा: नीतिहीनता, अश्ञान्ति, ढु'ख, न्य्कय, 
दुराचार'और अत्याचारसे बचता है। साथ ही वह अन्य 
तीन आअमोका पोषक भी है--डसीपरँ अन्य तीनो आश्रग 
अचवलम्बित हैं। उसीकी सहायतासे बच्चे समाजके अज्लञः 
बनते है, ओर तृतीय और चतुर्थ आश्रमवाले समाजकी 
धार्मिकू, नैतिक, विद्याविषय्यक आदि सेवा कर सकते हैं । 
आजकल इधर लडकेक्रा विवाह होता है, तो उचर पिताका 
द्वितीय या तृतीय विवाह होता है। दोनों ग्रहस्थाश्रम सत्य ही- 
व्यतीत करते है । इसके कारण समाजमें ओर घरमें जो बुरा- 
इयो घुसती है, उनकी केवल करुपना करना ही अच्छा है, 
उन्हे देखना किसीको नही भाता। साथ ही प्रीढ़ लडकोंके 
प्रत्येक कार्य बडे जिस प्रकार अतुच्चित रीतिसे हस्तक्षेप 
करते है और उसके कारण घर घरमे जो भगडे चलते है, थे 
सबपर प्रकट ही हैँ । मरते दमतक शहस्याक्षममें लिप रहने- 
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के कारण मातापिताको अपने लडकोसे गालियों सुनना, मार" 
पीथका भी प्रसाद पाना ओर कमी, कभो विषादिसे सेवा 
श्रक्षए करनेका मौर्का आना खाभाविक है। और इस कारण 
मूल मानवी उद्देशोका सदैव अपूर्ण बने रहना तो नितान्त सवा 
भाविक परिणाम है । वर्णाभ्रम-व्यवस्थासे अनेक बुराइयों 
“दकती दे ओर समाजकी गाडी बिना विशेष कश्टफे अच्छी 
तरह चल सकती है। इसलिए कुछ पाश्चात्य लोग भी अब 
इसका समर्थन करने लगे हैं। हिन्दूु-समाजसे इसका लोप हो 
जाना अत्यन्त खेदकारक बात है। बढती मलुष्य सण्याका 
डर दूर केरनेका यह एक उत्तम साधन है। कुछ भोग तो 
कुछ सयम ही इस समस्याको दूर करनेका, साथ ही मलुष्यकी 
व्यक्तिगत उन्नति शकक्‍य करनेका, उत्तम उपाय है। 
ब्वर्या श्रम व्यवस्थामें गरहस्वाश्रम अत्यन्त महत्वपूर्ण भाग 
है । और इसलिए सामाजिक व्यवस्थामं पतिपली शंम्बन्धका 
विचार आना स्वाभाविक है। पाश्वात्य विद्वान हमपर यह 
दोष लगाया करते है कि हम अपनी स्थियोकों शुलामोकी 
नाई रखते है। परन्तु यह आरोप सिद्धान्तमे तो नामको भी 
सत्य नही है--होँ व्यवहारमें उसमें कुछ सचाई देख पडती 
है। सिद्धान्तकी दृष्टिसे हिन्दुओमं पति और पली दोनों 
»बराबर हें--दोनों ससाररूपी रथके नितान्त आवश्यक चक् 
है, उनके बिना ससार चल नहीं सकता, और इस कारण 
दोनोका महत्व एक बराबर है। हमारे पू्वजोने इस बातकों 
अनेक प्रकारसे माना है। जिस मनुस्एतिम न ख्री' स्वातन््य 
महंति” कहा है, उसीमें ऐसा भी कहा है कि--- 
यन्न नायस्तु पृज्यन्ते रमन्‍्ते तन्न देवता । 
यत्नेतास्तु न पुज्यन्ते सर्वास्तत्नाफछा क्रिया! ॥ 
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'नस्री खातन्य महँति” वाले शछोकसे हम यह कट्पना नही 
कर सकते कि हमारे शास्त्रकारोंने स्रियोकोी गलामोकी नाई 
रखनेकों बात प्रतिपांदित की है । यह सबको मानना पद्चता 
है कि पुरुषसे ख्री कुछ अधिक चञश्चल होती है। इसलिए उसे 
कुछ बन्धनमें रखना आवश्यक है । इसीसे उसपर पुरुषोका 
नियमन रहना आवश्यक है । इसीलिए 'पिता रक्षति कोमारे: 
आदि कह कर नस्ली खातल्यमर्ह॑ति' कहा गयी है। शासत्रकार- 
का मत यह कदापि नही हो सकता कि स्त्रियों गुलामोकी नाई 
रक्खी जायें। ऐसर माननेसे आत्मविरोधका दोष उस शाख- 
कारपर मढना होगा, क्योकि उसीने “यत्र नाय्यस्तुं पूथ्यस्ते' 
जैसी बाते अनेक स्शनोपर कही दे । हिन्दुओका अन्तिम देतु 
उच्च रहा है, वह है उच्चतम अवख्थाका प्राप्त करना । इसके लिए 
मानखिक शिक्षा चाहिए। पति पत्नी सम्बन्धकों अविभर्ण्एऋर, 
दोनोको एहैव"ही रथफे समान चक्र बना कर, दोनोको एक ही 
उच्बतम खानके प्रवासी मानकर, हिन्दुओने इस सम्बन्धकी जो 
कव्पनाएँ ससारमे प्रतिपादित की हैं. उनसे उच्चतर कल्पनाएँ 
दुँढ निकालना शक््य नहीं। विवाहके बाद पति-पत्नी मिलकर 
एक नृया प्राणी बन जातू। है। उसमें ख्री और पुरुष 
अविच्छिन्न रुपसे मिले हुए है। उनका उद्देश्य सदैव एक 
है। जहा भिन्नताकी कल्पना ही नहीं, वहाँ मिन्नताकी कल्पना, 
आरोपित कर यह कहना कि हिन्दुओमे स्थियोंको गलामोकी 
नाई रखनेके लिए कहा है, हिन्दुओके साथ सराखसर अन्याय 
करना है। आधुनिक पाश्चात्य लोग इसे अपनी दृश्टिसे 
देखते हैं और इस कारण वे इसका सच्चा अर्थ समझ 
नहीं सकते । सखिद्धान्तरूपसे हिन्दुओमे पति ओर पल्नी- 
का महत्त्व समान है, परन्तु उनका सम्बन्ध अविभाज्य है, 
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वे दोनों मिलकर एक तीखरा प्राणी बन जाते है। अन्यथा 
अधांड्षिनी', सहधर्मिणी' आदि शब्होंका कोई अथे न रह 
जाम्रगा। परन्तु व्यवहारमे इस सखिद्धान्दकों कुछ नियमित 
करना पडता है। 

प्वे पाश्चात्य लोग 'ख्ियोकी शुलामी' की कठ्पनापर इतने 
बिगड़ते है, समाजमे क्या उनकी कद्पनाएँ व्यवहारम कभी 
देखनेम आयी था आती हैं। वहाँ भी प्रत्येक घरमे स्रीकी 
सत्ताकी अपेक्षा पुछषकी ससाकी ही अधिक चलती है | कहीं 
भी अल्तिम अधिकार एक्हीके हाथम रहनेसे बहॉका शासन 
अच्छा चैंलता है ओर वहाँ खम्॒द्धि, शान्ति ओर सुखकी 
सरभावना हो सकती है । बागी होनेफी नोबत आनेपर ही 
कई युरोपीय देशोम॑ स्मियोको राजकीय अविकार पाप हुए 
हर तो दोनो बराबर अधिकारी है ही नही, परन्तु समा- 
जकी अनेक व्यवध्याओंमे धहोँ भी सदेव पुरुषोका अधिकार 
बहुत अधिक रहा है अ्रेम्र है। दोनों जब सब जगह समान 
झधिकारी होगे तव सर्माजकी दया अवश्या होगी, यह कहा 
नहीं जा सकता । इसमे सन्देह नही कि वहाँ स्री और पुरुष 
विवाहके बाद भी सिर भिन्न ही समझे जाते है। इस कारण 
दोनोकी मानसिक अवस्थाओका पूर्ण मेल कशी नहीं होता। 
परिण्मम यह होता है कि मतभिन्नता ओर अधिकारके लिए 
घरोमे सदेव ऋगडे होते रहते है। सन्‍्तोष, शान्ति ओर खुख 
उनसे कोसों दूर रहते है । भौतिकताका अत्यन्त प्रबल 
खाप्लाज्य है। इसका परिणाम ग्रह होता है कि थोडेमे सांसा- 
रिक जीवनको सुझ्ली करना वे नहीं जानते, फलत, विधाह-बन्च' 
नोमे पडनेसे डरते है। इसका नतीजा नैतिक ढुराचार है, 
जिसके कारण कई सरकारोको लावारिस बच्चे पोसनेका एक 
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विभाग बनाना पडा है। कही कही पुजोत्पच्िके लिए इनामका 
प्रलोभन दिया जाता है। अत्यन्त मौतिकताका, जीवनमे उच्च 
उद्देशोफे अभावका, यह खासाविक परिणाम है। भौतिकत्यके 
कारण सनन्‍्ततिकी खासाविक इच्छाका भी नष्ट होना नेतिक 
अधोगतिका बडा स्पष्ट लक्षण है। 
अब किसी गरीबसे गरीब हिन्दूके कोपडेकी ओर दृष्टि» 

डालिये। यहाँ आप पायेंगे कि पत्नी अपने कार्य मन लगा 
कर कर रही है, पति अपने कार्य ( पुरानी ही रीतिसे क्यो व 
हो परन्तु) मन लगा कर कर रहा है । जो कुछ प्राप्ति होती 
है उसीसे थे अपनी श॒ह््थी चलाते है ओर खुज और शान्तिसे 
रहते है। सामान्यत' यही मानना पढ़ता है कि एक दूसरेका 
प्रस्पर यथेष्ठ प्रेम है और अपनेको थे इस जन्मके लिए 
परस्परसे बंधे समझते हैं। जिन पाश्वात्योने हमारे -घररेकी 
वास्तविक» दशा देखी है उन्हें यह स्वीकार करना पडा है कि 
उनके ऐश्वर्यपूर्ण प्रासादोकी अपेक्षा ऋूमारे यहॉके फ्ोपडोम 
अधिक सुख और शान्ति है। यह है अविभाज्य पति-पत्नी 
सम्बन्धकी कंत्पताका परिणाम । यदि कोई कहे कि सिद्धान्तमे 
नही तो कमसे कम व्यवहारमे पत्नीकी दशा गुलामीसे 
किसी केंद्र अच्छी नृह्दी है, तो यह बात बहुत कुछ झूठ है । 
पेसा देख पडनेके कारण ये हैं कि हमांरी स्त्रियों सभा-स्रमि- 
तियोमे भाग नहीं लेतीं, उन्हें स्वतब्त्रतापू्वेक चाहे जिससे 
मिलनेकी स्वाधीनता नहीं, उन्हें बहुत सा समय घरतके 
आब्यकारमें ही बितामा पडता है, उन्हें प्राय, शिक्तासे लाभ 
डउर्दीनिका अवसर नहीं दिया जाता, सब जगह पुरुषबसचाका 
ही साज्नाज्य देख पडता है। इन आरोपोरमेसे कुछ तो अशत- 
अवश्य सत्य हैं । उन्हें उचित शिक्षा नहीं मिलती, कुछ 
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लोगामे परदकी प्रथाने उन्हें भोतिक आलोकले भी चचित कर+ 
नेका प्रयल किया है, कही कहीं थे आपसमे भी नहीं मिलने 
जुलने पाती | परण्तु'यह भी स्मरण रहे कि घरके भीतर उनकी 
सत्ता पुरुषोसे बहुत अधिक है। ऐसा जान पडता है 
( और ऐसा फहनेके मोके समाजमें आया ही करते है ) कि 
धरमें पुरुष झीका शुलाम है। घरपर ख््री पुछपसे नाको चने 
चवया सकती 'हे। पुरषको अपनी सन्ताका गध करना वृथा 
है। कष्टायत है कि ससारका राज्य तुम चला सकते हो, परत 
घरका नही। यहाँ स्रीकी सत्ता अबाधितु है और पुरुषको 
ख्रीका फंधा सुपचाप मानना पडता है। वास्तवर्म कौन किसका 
गुलाम है, यह निश्चित करना अराबय है। शुलामीकी कह्पना 
केवल प्रमम्नलक है। पाश्वात्य लोग समझ बैठे है कि सभा 
स्ड्ितिथोमे भाग खेजा, स्वच्छ॒ुदतापूर्वक समाजमें घूमना, 
पुरुषो' जैसो ही शिक्षा पाना समात्रिफारके सूल्हैल परन्तु 
यह केबल भ्रम है । भौतिक वच्तुओकी उत्पत्ति था अन्य कोई 
काम करके जीवनके लिए अथे कमाना, समाजमे शान्ति और 
सुख सवापित करना, समाजका शासन करना, उसकी रक्षा 
करना और इन कार्योके लिए्ट दूसरे आलुपर्िक कार्य करना 
जितने महत्वका है, उतने ही महत्वक्के कार्य बच्चोका पालन 
पोषण, लाई आमदनीसे कादकसरके साथ शहसर्ती चलाना, 
पुरुष और बाल बच्चोफो भोजन देना, बाल बशच्चोको समाजकी 
तथा घरकी रीति मॉँति सिखाना और इस प्रकार उन्हे समाज- 
योग्य बनाना आदि हैं। समाज या व्यक्ति किसी क्री दृष्टिसे 
देखा जाय, हिन्दुके धरमे स्क्षीके कार्य पुरुषके कार्योसे किसो 
प्रकार हीन दर्जके नही कहे जा सकते | यदि तुलना ही की 
जाय तो यही कहना होगा कि दोनों प्रकारके कार्य व्यक्ति और 
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समाज दोनोके जीवनके लिए आवश्यक है और इसलिए समान 
महत्वके है। खियोके कायोंको हम हीन नहीं कह सकते | ऐसा 
कहनेवाले केवल श्रममें पडे है। वे समाज ओर व्यक्तिकी 
भलाईके परस्पर सम्बन्धको न जाननेसे ऐसा कहा करते है। 
उन कार्यों का महत्व घटानेसे, उन्हे हीन समभझनेसे, समाज 
ओर घरमे अनेक बुराइयों घुसती हैं। यूरोपीयोके गाहेख 
जीवनका सक्षिप्त चणंब करते समय हम उनका उल्लेख कर 
ही चुके है। इससे यह मतलब न निकालना चाहिये कि पति- 
पत्नी सम्वन्धकी हमारी व्यवखामें किसी प्रकारके खुधारकी 
आवश्यकता नही है। अपने समाजकी कुछ बुराश्यकको हम 
स्वीकृत कर चुके है, ओर वहॉपर खुधारकी आवश्यकता 
भी हम मान छुके है। ख्रीकी दशामे योडा बहुत खुधार करना 
नितान्त आवश्यक है। पहले तो परिखिति बदल _जाडेंसे 
ही इस ब्यत्रुआम छोटे मोटे परिवर्तेन करना आवश्यक 
है। फिर दूसरा कारण यह है कि समाजकी अधोगतिके 
साथ साथ पति-पत्नी सम्बन्धता विचार और आचार 
भी झूल विचार ओर आचारसे छुछ भिन्न हो गया हैं | कुछ 
नयी बातोके समावेशकी आवश्यकता है तो कुछ पुरानी 
बातोको' अच्छी तरह समझी कर समाजमे. उनका प्रचार 
करानेकी आवश्यकता है। तथापि यह मानना चाहिये कि ख्री- 
पुरुष सस्बन्धकी ओर उनके कर्तव्यौकी सूल कल्पनामे बहुत 
अधिक परिवर्तत करनेकी आवश्यकता न होगी | 

एक बातका विचार करना आवश्यक है। जब अकाल- 
सत्युका डर कम था, बालविवाहकी प्रथा न थी, बालविधवाएँं 
न होती थी, पति पत्नीके सम्बन्धकी कल्पना अत्यन्त उच्च थी, 
सारे समाजमे कर्तंव्यपरायणता सूर्तिमान विराजती थी और 
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एकत्र कुठुम्ब-पगद्धतिकी कहपना थी, उस समय ख्लीके जाय-, 
दादके अधिकार पुरुषके बराबर न थे। इसम॑ कोई आश्चर्य 
नहीं । उस व्यवस्था और सितिमे खियों और उनके बाल बच्चो- 
को भूखों मरनेकी पारी छचित्‌ ही आती थी। इसलिए ख्ियौको 
जआायदादके खतब्य अधिकारकी आवश्यकता न थी। इसको 
यह अर्थ नही कि ल्लीको जायदाद सम्बन्धी अधिकार बिलकुल 
नथे। अधोगतिके कालमे पुरुषोने उनके अधिकारोंको छीन 
लिया था। इस नये राज्य-शासनम भी कुछ कालतक प्रचलित 
प्रथाकी चलती रही, पर तु ज्यों ज्यों पुराने धर्म श्रत्थोका 
अभ्यार्ओर विवेचन बढता जाता हे, त्यों त्यो ख्ियोके कुछ 
अधिकारोकी कत्पना दड होकर अमलमे आती जाती है और 
खीके आयदाद सस्बन्धी कुछ अधिकार माने जाने लगे है। 
आज्ञ यह मानना पडता हे कि स्त्रियाँ सड्ुृढ, कए, पलेश, 
दुशायार आदिसे बचे ईसके लिए यह आवश्यक, है .कि उन्हें 
भी जायदादके कुछ अधिकार अवश्य दिये जाये । 

“ इस आवश्यकताफा एक भारी कारण है । जिस समय 
एकत्र-कुटुम्ब पद्धति थी, उस सभय किसी मतकी पतली तथा 
बब्ये।को अपने बलपर खडे होनेकी आवश्यकता न थी । परन्तु 
ञ्ब तो यह पद्धति नश्ठप्राय हो गयी है। ओर इस कारण ख्री- 
की खतच्य रक्ताके साधन निर्मित करनेकी आवश्यकता है। 
“एकत्रन-कुछुम्ब पद्धतिके अनेक लाभ थे। इस पद्धतिमे शासन- 
की बागडोर एकके हाथमे रहती थी | साश द्रव्य एक निधिमे 
जमा होता था, सारे कार्य सब कुठुम्बके हितकी दश्िसे किये 
जाते थे, सबके कायों ओर विचारोपर बृद्धोका तथा परस्प£- 
का नियद्यण रहता था, इन कारणोसे कुटुल्बमं सदैव सद्भाव 
बना रहता था, प्रेम, आदर सत्कार आदिसे सब लोग परस्पर 
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बतांव किया करते थे, ओर इस तरह शान्ति, सुख और 
खसम॒द्धिका अनुभव प्रत्येक कुटुम्बको प्राप्त हो सकता था। 
परन्तु छ्लज-कलके व्यक्ति-खातन्चयने तथ"नथी परिखितिने, उन 
सब बातोकों नट्ट कर दिया है। हमारा यह कहना नहीं 
कि णकन्न कुटुम्बपद्धतिसे हानि हो ही नहीं सकती। अधो- 
गतिक्रे कालमे कई घरों आलखी जीव पैदा हो गये शरे 
ओर वे अपना पूरा सार भाइयों अथवा पृद्धोपर डाल कर 
अपना काल बिताया करते थे। यह बुराई आज़ बहुत कम 
हो गयी हे क्योकि भत्येकको आज अपने पेरोपर खड़ा होना 
पडता है। हमारा यह भी कहना नहीं है कि अलनिश्चित 
काल तक एकत्र रहना एक कुटुम्बके लोगोकों शक्‍्य है। 
भाता-पिताके रहनेतक यदि भाई भाई शान्ति, भेम, और 
आदर-सत्कारसे एकत्र रह सके तो समभना च्यहिफु..कि 
एकत्र कुझुम्बपद्धतिकी कल्पना समाजमें प्रचलित है । माता- 
पिताका जीवन-काल अथवा सब भाई समझदार होनेका 
काल ही इस पद्धतिकी स्वाभाविक सीमा है। इससे अधिककी 
आशा करनी मलुष्य-खभमावके विरुद्ध है। परन्तु आज इस 
जीमाकै भी पालन कई कारणोसे नहीं होता । जीवन सडप्राम 
दिनों दिन कठिन होता जीता है, इस कारण अधिकाधिक 
क्ब्यके लिए मार्ग ढूढने पढते हैं, उसके लिए आवाशमनके 
साधन: भी हो गये है, पाश्चात्य भीतिकताका परिणाम हमपर 
हो गया है, हमलोग अब बहुत स्वार्थी हो गये है, भाई बन्दौकी 
तो कया, माता-पिताकी भी परवाह नहीं करते, बुढापेम उनकी 
भी खबर नहीं लेते, आद्र-सत्कार, प्रेम आदि भावनाएं काफूर 
हो गयी हे, अपने अपने भौतिक खुख़में हर एक आदमी खूब 
मशगूल हो गया है, और इस तरह एकनत्र-कुटुम्ब-पद्धतिके 
ऋ० रै३ 
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परिपोषक नेतिक शुण सारे नष्ट हो गये है। नयी परिख्िति और 
कल्पनाओने हमारी नैतिक अधोगति झवश्य की है। अब यह 
आश्शा भी नहीं की जा सकती कि उस प्राचीन पद्धतिका पुन 
रुद्धार हो सफेगा। परिस्थिति ही उसके विरुद्ध है। तथांपि 
आज भी भाई भाई इतना कर सकते हैं कि दुर दर रहने पर 
“भी अपनेको परियारके अड् समझे, आवश्यकतानुसार और 
शक्‍त्यनुसार परस्परकी सहायता करे, प्रेम-भाव और आंद्र 
खत्कार बनाये रखे, ओर माता-पिताके जीवन पर्यत्त तो भी 
खुल्लमखुल्ला अलग मन हों। इससे कुछ नैतिक कत्पनाएँ बनी 
रदेगी, कुछ नेतिक आचरण परस्परके प्रति देख पडेगा, भर 
इस प्रकार समाजके व्यक्तियोंकी कुछ अधोगति रुफेगी | 
तथापि यह स्पष्ट है कि इस अवस्था स्रियोंकी जायदादके 
ख्ः्अन्त्र अधिकार रहना आवश्यक है । 
व्यक्ति-स्वातत्यकी मथी कव्पनाओने हमारे समाजको एक 
द्ानि और पहुँचायी है | पहले प्रत्येक व्यक्तिको यह ध्यान रहता 
था कि में समाजका अइ् हैं, लमाजके प्रति अपने खमस्त 
कार्यों ओर विचारोके लिए जिम्मेदार हूँ, मेरे और समाजके 
हितका अध्योषन्य सम्बन्ध ऐै, इसलिए समाजके वध्यक्तियोके 
आचरणोको सथारना मेरा काम है, इत्यादि इत्यादि] परन्तु 
आह ये कट्पनाएँ श्ह नहीं गयीं। कोई कोई तो अज्ञान या 
आु्खता अथवा मनोविकारोके कारण खुलमखुज्ञा कह'बैठते है 
कि हमें समाजसे करना ही क्या है ! हमे समाज क्‍या देता 
है ? हम समाजकी प्यों परवाह करे ? समाज हमारे कार्योर्म 
बाधक होनेवाला कौन है ?” उस प्रकार वे आचरण भी किया 
करते है। इस तरह सखमाज़फकी अधोगति हो रही है। उन्हें यह 
समभनेकी आवश्यकता है कि हमारा और समाज्ञका झअधि- 
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»चिलुक्ष सम्बन्ध है, समाजके बिना हम कहाँके न रहेंगे, 
समोजकी उन्नति होनेसे ही हमारी उन्नति होगी, समाजकी 
अधोगपिसे हमारी भी अधोगति होगी, *समाजका हम »पर 
अधिकार है, समाजपर और उसके व्यक्तियोपर हमारा भी 
अधिकार है, हम सब परस्परके तथा अपने बालबश्चोके 
आचरणके लिए परस्परके प्रति जिस्मेदार हैं। आंज-कद 
व्यक्तिस्वातख्यका तो नहीं, खच्छुच्ताका राज्य अवश्यमेव 
चारों ओर फेल रहा है। 

इसीके साथ नयी परिस्थिति तथा विचारोके कारण हमारी 
एक और कल्पना नष्ट हो रही है। धर्म हमारे कार्यों और विचा- 
रोकी नीव था। परन्तु आज उसके विचारात्मक और आचारा- 
व्मक बन्धन ढीले हो रहे है। हमारे सारे कार्य ब्रह्मापंण अथवा 
कृष्णापंण केये जांतेथे, “निर्ममत्व' हमारे कार्योका शाव.#म, 
और इस० तरह अहड्ड/रसे हमें हर रखनेका प्रयल किया जाता 
था । कई कार्यों धार्मिक विचार भरु दिये गये थे, इस काररशछ 
हम उन्हें करनेसे टालमटोल न करते थे। हमारा यह कहना 
नही कि पुरानी सब रीतियॉ और प्रथापँ ठीक थी या आज 
आवश्यक हैं। समाज परिवर्तेनशील है। उसमें नित्य नयी बाते 
घुसती रहती है। ,पुरानी बातें अतुपयोगी हो जाती हैं, 
उनका असली मतलब हम भूल जाते हैं या उनका स्वरूप 
बदल जाता है---उनका ठाठ तो बना रहता है परन्तु प्राण 
निकल जाता है। जो रीतियोँ या प्रथाएँ अनावश्यक है उन्हें 
दूर करना-होगा, जिनका मतलब हम भूल गये उनका मतलब 
समभ लेना होगा, जो आवश्यक हैं परन्तु जिनका स्वरुप 
बदल गया है, उन्हें उनका सूलस्वरूप देना होगा | परन्तु यह 
बात बनी ही रहेगी कि हम अपने सारे कार्य उच्च भावषासे 
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प्रेश्ति होकर कर । परमेश्वर अथवा धर्मकी कल्पना साधारण 
जनसमाजके लिप्ट नैतिक कल्पनाओ और आंचारकों पोषण 
ऋश्नेबाली है। कुछ लोग भले ही कहे कि परमेश्वर्की अथवा 
धर्मकी कल्पनाका आश्रय लेना दुर्बलताका चिह् है। होगा! 
परन्तु सारे लोग आजतक नेतिक दृष्टिसे कही भी सबत नही 
हुए । नितान्‍त प्राचीन कालसे मलुष्यने समाज धारण तथा 
निजी उन्नतिके-लिए परमेश्वर ओर धघर्मकी कल्पनाका कम 
अधिक सहारा अवश्य लिया हे ओर आज भी लोग ले रहे हैं । 
जब लोगोमे इतना नेतिक बल उत्पन्न हो जायगा कि इस 
कव्पमीदी आवश्यकता न रहेगी तबकी बात अलग है। जब 
तक यह बल सारे लोगांमे उन्पन्न होता नहीं, कमसे कम तब 
तक इस कदपनाकी आबश्यकता व्यक्ति ओर समाज दोनोको 
अबदी रहेगी मानवीय उन्नतिके लिए उसका उपयोग करना 
सब समझदार लोगोका कतंब्य है। 

प्रत्येक समाजमें अनेक व्यवथाएँ होती दे । हिन्दुसमाजमे 
भी थी और है। उन सबका विवेचन यहाँ सम्भव नही। 
यहाॉ फेवल बहुत स्थूल विवेचन हो सका । हम देख चुके 
हैं. कि श्रमविभाग-सूलक जांति-बन्धनकी आवश्यकता किसी 
समय थी । परल्तु अब उसका' स्वरुप विकृत हो गया है 
ओर उसके परिवर्तनकी आज नितान्‍्त आवश्यकता है। 
चर्णाश्रमव्यवस्था अनेक बुराइयोको रोकती रही ओर 
अब भी उसका समाजमें प्रवेश होनेसे समाज तथा व्यक्ति 
को ब॒ुराइयोसे रोक कर नेतिक उन्‍नतिकी ओर -उन्हें अग्न- 
सर कर सकती है। पति-पत्नी-सम्बन्धकी मूल कल्पना नेतिक 
जश्नतिके लिए परिपोषक है। हो, उसमें कुछ छोटे मोटे परि- 
चर्तत आजकी दशाम आवश्यक हैं। विशेषकर, जोयदाद- 
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खसस्बन्धी कुछ अधिकार ख्लियोफकोी देनेकी आवश्यकता आज 
जरूर है। एकन्न-कुटुम्बसछतिसे अनेक लाभ रहे, परन्तु अब 
उसका पुन स्थापन हो नहीं सकता, तथापि कुछ अशम अब 
भी उसे बनाये रख सकते हे। समाज ओर व्यक्तिके परस्पर 
सम्बन्धकी कव्पना लोगोंको सिखलाना आवश्यक है। समाज 
ओऔरः व्यक्तिके कार्योकों यथासम्भव धर्ममूलक बनानेसे सर्व- 
साधारणको नैतिक उननतिर्में सहायता मित्रती है । इस प्रकार 
व्यक्ति और समाजके उद्देशों ओर कार्योका सामश्स्य किया 
जा सकता है, और ग्लुष्य-जीवनके उद्धतम उद्देशोकी सिद्धि- 
का मार्ग खुला रहनेसे सहायता मिल्ल सकती है। हिष्दुओकी 
सामाजिक बव्यवस्थामें यह विशेषता भरपूर थी, जो अन्यन्न 
बहुत कम देख पडी और देख पडती है । 


झनुक्रमणिका 


अनुकमणिका । 


भफछातृनका भ्रमण, विचारोंके 


श्र 
अध्यापक, अफजातनके राज्यके १३० 
अनियाय सैनिक शिक्षा १६२, १६ 
अपराधका उत्तरदायित्व १४० १४२ 
४. की पिचार १३७ १३५, १४३ 
४». की प्रटृत्ति १४०, १४१, १४४ 


५»... के कारण १४०, १११ 
9. के भेद १०४२,१४७३ 
अपराबवियोंके प्रति राउ्पफा 
कूत वप १४१ 
अपरिप्र्तंनशीकताका सिद्धान्त, 
शिक्षामें ५ ४८ 
भपोलोजीः २ 


अफरातून, अपराधफे सम्बन्धसे १३८ 
४. आर डायोनीसियसमें 


अनवन ।॒ 
»$ की आछ्ेप, सोफिष्टो और 
* वैज्ञानिकोंपर. १७६३ 


9 का बह श, दाशनिक 
शासक बनानेका ४ 
४. का काहपनिक राज्य ११३ 
५» का जन्म ४ 
5. की धामिक बछात्कार १४६ 
४. क*ग घामिक सिद्धान्त १४५ 


१॥ 


१9 


99 


विकासके लिए २,६,७, 
का मनोराज्य १३ 
का वंश-परिचय १ 
का विद्यापीड. ३,४,५ 
का 'समता तत्व १२८,१२९ 
का सायरेक्यूससे गमन< ,९ 
का सुकरात पथसे 

सम्बन्ध पृ 
की चुनाव पद्धतिसे 

दोष ६३,६९४ 
की न्याय अथवा धर्म 

विषयक कपना ७६, 

६०,५६९ 
की भेंट, आकीटससे 4 
की भेट, डायोनीसि- 

धससे २ 
की वर्ण व्यवस्था. ६६ 
की विफछता, सायेरे 

क्यूससें ०,८,१०,११,९८ 
की व्यवस्था ३३४, १३५ 
की ध्यवस्था, भारथस 

ओर. स्पार्टाकी 

बातोंका मिश्रण १३२ 


अनुक्रमणिका । 


अफलातृनकी व्यवस्थासें सनुष्य 


संख्याका निर्यत्रूण ५० 


७ * की व्यवस्था शूद्रों 


हू 


979 


79 


9१5 


59 


8 । 
97 


99 


5) 


का स्थान २७,२०८ 
की व्यवस्थामें, सन्त 
तिका प्रबध ७ 


की शिक्षा्का मूल व श ३, ७ 


की शिक्षा पद्धति 
१७०--१५४ 
की शिक्षाज्यवस्था 
३५,३८, ३९, ६९-६७ 
ओर हिन्दुओंकी आश्रम 
व्यवस्था सेद ६३ 
की सम्ताज्ञ व्यवस्था 
२५,२६,५४ 
“के अन्तिम दिन २,१२,१३ 
के कान्ननका स्वरूप १३६ 
के कानूनकी भूमिका 


१३७, ३८ 
»' के काल्पनिक राज्यकी 

लोकसख्या ११४ 

के ग्रथ २ 
के ग्रंथोंका प्रभाव 
ग्रीसपर ५-प्ठव्यच 
स्थापर १५९-म्रो- 

पीय विद्वानॉपर_ १५५ 


। 


के ग्रथोंका सवादा- 
त्मक रूप १३,१४७ 


|) 


2) 


१9 


१९५९ 


अफलातृनके जी॑नसे निराश्ह- 


की ऋराल्क जर्द 
"के पाउ्य विषय १५ 
के विचारसें परिवतेन ११४३ 
के दिचारमें व्यवहा- 
रात्मक बुद्धिका 
अभाव पैं३्‌ 
के विचारोपर सायरे- 
क्यूसकी स्थितिका 
प्रभाव ९९ 
के समय ग्रीसको परि- 
स्थिति २२ 
के सिद्धान्तोंकी व्याव- 
हारिकता - 9७७ 
को डायोनीसियसका 
निमन्रण ६७4 
, गुदामीकी हाऊतमें २ 
, गुठामीके.. सम्बन्ध 
न्धमे ११५९ 
द्वारा उदाहरणोका 
प्रयोग १७-१७ 
द्वारा विद्यापीदकी « 
स्थापना २ 
» भियम विधानके 
सम्बन्ध्से 
पर डायोनीसियसकी 
अप्रसन्नता ९ 
पर परिस्थितिका प्रभाव २९ 


१०६ 


२००५० 


अफलछातूनपर सुकरातके दढका 
प्रभाव २२ 
४ 6 १ सोछोनका प्रभाष॒ १ 
». पर स॒पार्टोकी शिक्षा 
व्यवस्थाका प्रभाव ३४ 
9. 3 सॉलभूत विभानके 
सम्बन्ध ११० 
५ 3 सुदके सम्बम्ध्से १०५ 
७ 5 सनानियोंके बोद्धिक 
विकासके सम्बन्धर्स ११९ 
» $ शिक्षाके नियमोंके 
सम्बन्धमें 
3 3 सेम्पेसि अधिफार- 
के सम्बन्ध 


११७ 


११८ 
भरस्त ३,१५५ 
# के जाक्षेप, अफलातृनकी , 

व्यवस्थापर १३३, १३४ 


भदपकालिक विवाह ४९ 
श्रतिवाहितोंकोीं दंड १२४ 
हा ञा 
भागस्ट कोट १७९ 
भागर्टिन, धैंट 4ज९ 
भात्मसयम १०००-१० ४ 
५४. की आवश्यकता, 

समस्थितिके लिए १०१, 
१०२, १०४ 

5. के छिए आवश्यक 
स्थिति १७२ 


अफलावूनकी सामाजिक व्यवस्था । 


आत्मसंयम-प्रधान-राज्य १०३ 
आत्मसयम छॉजका आधार मूल 
गुर १००-१०२; ११३ 


४8. से छाभ १०३ 
आत्मिक उन्नति, अफलातूनके 
समाजका उद्देश. ५७ 
४. का अवसर, हिन्दू 
समाजमें ५७, ५६ 
» $ मैलुष्यका सुख्य 
बद्देश ५७, ५९, ६३, ६९ 
भात्मिकविकासमें बाधा, द्वव्या 
ज॑नसे १२१ 
भर्धेसका गौरव २, ३ 


५» और स्पार्टकी पद्धतिका 
सम्मेऊन, अफरातृनकी 


व्यवस्थासें १४२ 
४. के पाठ्यक्रम ३८०४० 
४» की प्रजातंत्र ५९३ 
» का विद्यापीठ २, दे 


७ को विद्यापीठ, शजकीय॑ 
शिक्षाका केनछू.. ५ 
७. की शिक्षा व्यवस्था ३४, रे५ 
४. के नियम 6५ 
3. में सम्पत्तिका भधिकार ४४,३४५ 
आदरशंकी उपयोगिता ५७२, ७३ 

आदर्श समाज-व्यवस्था, ब्याव- 
हारिकताकी दृष्टिसे ७१, ७२ 
भागभसोकेटीजका विधापीठ झे 


ह 


अनुक्रमणिका । २०१ 
"आकीटस ०. एकत्र कुटुम्ब-पर््ति. १६०-१५५ 
५ से अफछातूनकी सेंद «५ मा से लाभ १९० 

रे 
आशर्थिकध्ववस्थाका प्रबध, वत- एकतत्न,निर कुश ११५ 
मान काठसें १६४. एक पति पक्षीकी प्रथा १६५९ 


आश्रम-व्यवस्या, अफकातूनकी ६२, ३३ 


बुषु है हिन्दुओकी द्व्रे घु द््द्‌ ऐकेडेमी, अफछातृयकी हि. 6 


हट 
डुग्लें डमें भूमिका विभाजन । ६६,११७ 
इटलीमें रानकीय अब्यवस्था & 


ज 
उदाहरणोका उपयोग, अफछा- 
तृनकी विवेचन पद्ध- 
तिमें १०-१७ 
». का उपयोग, सुकरात 
द्वार १६ 
डपनिषद पृण७, 4७५८ 
उत्पादकवर्ग २४, रे५ 


ऋण देनेका निषेध, छॉजसें १२१ 
प्‌ छ 
शक कुटम्ब पद्धति १३५ ४४; ४०, ५१; 
६४, ५५, ११; ८5 
१4६६, १७९, १९०- 
ण्ण 
५ सम्पत्ति विष- 
यूक्‌ ४७, 3५६, ४७ 
» सी विषयक 
४७, 3७, ४े< 


49 


पे, 
कक 
कमेका निश्चय, गुणके अनुसार ६६ 
कमेयोग, गीताका १4८१ 
कानून और बुद्धिका सामझस्म ३३ 
५. और व्यवहारका सम्बन्ध३०८ 
५ का अध्ययन, बालकोंके 
; ० * अल 
४. का उदं शा, अफलछातृनके 
, विचारसें ३८ 
७. का पाकन ११०,११९ 


७. की स्वरूप, अफलात्‌नकेक ३६ 

».. की अनावश्यक्ता, शा 
सकके लिए ८१;4२,५८४,८< 

५. की भपरिवतन शीलता १४५, 

« बृद्धक ह 

१०८,१९ ०९ 
१०९ 


की बत्पत्ति 
४. की पझुता 
की भुमिका, अफका- 
तूनकी ४१ १०,१३७, १ हे<द 
की सर्वेश्रेष्ठता १६७ 
के अस्यायित्वसे दानि48,4५ 


४». का महत्त्व, ्रफला 
तूनकी शिक्षरमें... ३,० 
गीता १५८,१०९,१८०,१८१ 
%# की केमयोग १८१ 
% 5अन्ध निमनुक्तोंके सम्बन्ध ५७ 


२०२ अफलालूनकी सामाजिक व्यवस्था । 
कार्थज ० ० ७ गीता रहस्य ५८,६०५ 
कार्य विभाजन १००» की तत्व अफछातूनकी 
काल्पनिक राज्य, भ्फला तनका व्यवस्था में २७,२८ 
११३,११४  गाहंस्थ्य जीवन, भारतीयाँका 
8... की स्थापना १२५,१२६ १८७ १८५, 
कुलीन तत्र १३५. ५ सरोपीयोंका १८६,१८९ 
- ७ समय ॥॒ ११२ गुण प्राधान्यका महत्व. ५२-५९ 
कृषिका प्राधान्य, राज्यमें शा- गुरुका सान, भाचीन भारतसे १७० 
न्तिके लिए ११८ गुरामीका समर्थन, भफलातृन 
“केलिप्पस द्वारा डियोनकी हत्या १० द्वारा ११९,१२० 
क्रिटो २ ५ की प्रथा १२२ 
क्रीटरमें सम्पत्तिका अधिकार ४५, 9 वेतेमान काछकी १२० 
जे दे ” गृह-ध्यवस्था, लॉजमें १२२ 
खंडन भडनकी पद्धति 2064 कह 2: 
खेकका रूप १०१ जमजिक 
है हि ७... की सहत्व._ १4३,१4७ 
छ् गः ग्रथ रचना पर प्रतिबन्ध 4४८ 
गशिफ्तका अध्ययसण १५२,१०७३  _आ्रामनिरीक्षक !.. १४१ 
8. ३४ रात्रि सभाके ग्रीन १७५९ 
सदस्योंके लिए भाव- ग्रीएजी परिस्थिति, अफलातृत्त 
श्यक १५३ * के समयमभें. २२ 
२ 9 की आधान्य, अरूका- ४. के नियम, अफलातून 
तूनके मतसमें ११४ के समयमें... <५ 


४... पर अफछातूनके प्रथों 
का प्रभाव * ५ 
चर 

चाणक्य 
विश ५ गी 
चातुवण्य, गीताका 


१०३) 
१८९० 


अनुक्रमणिका । , 


चचिट्ठियों द्वारा चुनाव. १२५,१३२ 
घुनावकी पद्धति, अफलछातून 
की शिक्षा व्यवस्थामै.. देझे 


छ 
छुट्टियोंका नियम 4७५४ 
जज 
जनसख्याका नियन्नण. १२७,१६६ 
५ #. अफलछा तूनके 


सम्मजमें ११५,१ १६ 
जाति भेदसे राम, हिन्दुओंके १७९ 
जाति बन्धन ६० 
५... हिन्दुओका १७०, 
१७९,३८० 
ज्ञायदाद स्फुबन्वी अधिकार, 
खियोंका १९०,१९२ 
जेनोक्रेटीज, जार्थेस विद्यापीदका 
"चालक ज्‌ 
जैन ग्रंथ १७७, १७८ 
घ्योत्ति शाखका महत्त्व, सच्चे ५ 
घार्मिकके किए. १5३ 


दे 


डासस सर, सर १७५९ 


& ड 
डायोनीसियस, हिंतीय, 
».. जोर अफछातूनमें 
अनबन ५९ 


६५७ 


२०३ 
डायोनीसियसका पन्न व्यवद्दर 
अफछातृनके साथ ८,५ 
9. भ्रथस, सायरेक्यूस- 
का शासक २ 
#. की अप्रसन्नता, अफ- 


लातूनपर र्‌ 

3. की रुल्यु * दृ 
डियोनका अधिकार, खायरे- 

क्यूसपर ५, 


४. का निर्वासन, सायरेक्यूससे ७, 

» की हत्या, केछिप्यंत्त द्वारा ३० 

४9. पर अफछातूनका प्रभाव ६» 
५ से अफलातृनकी भेंट... हैं 


पक 
के सं ५ न्सॉड्क 


तृतीय वर्ग, एक-कुटुम्ब पद्ध ति- 
के ख् 
से बचितत द् 
४... की स्थिति, अफका» 
तूनकी व्यवस्थार्में ६४ 
१. 
दुडका उद्देश १३८--१४०;१४४, १४ ६ 


दड-निर्धारण १३७, १४६ 
दुर्शव शास, शिक्षा का आवश्यक 
अँग ७, ४२ 
दापत जीवन, भारतका १८७ 
दापत्य पद्धति ८ 
दार्शनिक व्यवस्थापकफ. ४; १३२५ 


२५०४ 

दाशंनिक्र शासक ४७,३२,३३, 
३७,४२४३,०५६,५७,ण८, 
६१,६०,९८,९५९ 

दा्गनिके शासकोपर नियत्रण 

४३, ४४ 
दारा प्रथा १६७, १६८ 
दाल्मफ्ी आवश्यकता १७५९ 


वृष्याजनका निषेण, हिन्दुओं» 
की व्यवस्था. १२१, १२२ 


2 


पते, 'वोगतिका सूठ 
५» र वारानाधिकारके 
एकज होनेका परिणाम ४६ 
9 की लुराहयों पदण 
धन-टलोछतका लोभ, विकास- 
“.. फा श्रु ११७, १२१ 
धन...सताधिकारका आधार १६४ 
घर्म अथवा न्याय विषयक 
कब्पना, अफछातृन 
की ”५६,६०, ६२ 
७ अफल़ातृनके सामाजिक 
जीवनका मुख्य 
तत्व २६,२८ 
9. की निश्चय ७० 
9 की निश्चय गुणके अनुसार ५१ 
४». की मीभांसा, अफरातून- 
की १८१ 


१६३२ 


अफला[तूनकी सामाजिक्र व्यवस्था । 


धर्से या न्‍्यायका अथे, रिप 
ब्लिकमें 3००,१०१ 
धमम बन्धवोंकी. शिथिक्ता, 
आधुनिक समाजमे १९३,१९४ 
धर्मेहीनताका दंड १४४-१४६ 
धर्माधमेफ़ा निर्णय १४७ 
धर्माचुसरण, रिपब्छिकका भा 
घधारमूल गुण 
धामिक बलात्कार, अफरातृन 
का . १४६ 
धारमिक समारभ, विवाहके 
निमित्त 


॥०१ 


१२३ 
न 
नगर निरीश्षर १३१,१३२ 
नगर राज्यक्ा सिद्धाज््त, अफ 
छातूनका “» १६६ 
नागरिकताका अधिकार | ११६ 
नागरिकों हा वर्गी कर्ण, चुना 
वके लिए १२६ 
नाइुक-रचना पर प्रतिबन्ध॒. १४९ 
निकम्मे बच्चोक्ता बच, अफला 
तूनकी व्ययस्थार्म ६९ 
नियमकी . अपरिवतनशीकता 
११०,१६- 
नियसनियत्रित शाज्यकी ध्यव 
श्यकता ५९२ 
नियमबद्धता फल तुनके 
समयके राज्योंमिं॑ ९३ 


अनुक्रमणिका । 


नियमबद्धता से राम ५९४ 

नियमबद राज्य ९८ 

नियमबदू शासन १... ९४ 

निसमविधान १०६,१०७ 
४... का रक्षकसडलछ 

१२६,१२७ 
की आवश्यकता 

१७६ $ १०७ 

की उत्पत्ति १०८,१०५९ 
की प्रभुता, भफ 
छातूनके काबप 

तलिक राज्यसे १२५ 

की शालनपरिधि १०८ 
». की शास्त्रीय भी 

माखा, घूनानसें ३३६ 

5... तथा खतन्न जुद्धि3०७ 

६. $ पेशनशासखमूछक ९८ 
नियम विधाज्ञ मीमासा, भैफ- 


छातृनकी १३५९५, १४२ 
नियम विधान, सभ्यताका 

परिचायक ५ १०६,३०७ 
नियमोका आधार ५२ 


»की आवश्यकता ( देखो 
कानून ) ९१,९३ 

» 3 आवश्यकता, पोछि- 
टिकससें ५९ 
# में परिवर्तत आवश्यक <६ 
नियोगपद्धति, स्पार्टमें ४८ 


२०५७५ 
निरकुश शासक , २५० 
निरकुश शासन ११,१ ६ 
निरकुश सत्ताका सिद्धान्त, 


अफलातृनका* 88 
8. की अव्यायहारि- 
कता, पोछिटिक- 

सकी ोदेज 

५ # . “की जुढियाँ ९१,९३,९४ 
निराशाकी ऋलक, अफलातुनके 


जीवनमें न ७८ 
निरीक्षकोंका चुनावल ३२ ३३,१३५ 
४ के काय. १३१,१३६२,१५४ 
निवुत्तिप्तागे जज 


» कीगौणता, 
*» अफलछातृनकेमतालु्सारँ ५८ 
न्याय अथवा धर्मकी रूह्पना 


ल्‍ ज१,७६,३०,६ २, 

”.. अफलातूनके सामाजिकु 
जीवनका मुख्य 
तत्व २६, २८ 


9. यों अमका-अरथ, 
रिपब्छिजमें १००,० 
१०१ 

न्याय व्यवस्थ,, अफल्तनके 

काब्पनिक राज्यकी 
न्यायालय, अफलातृनके काहप- 
निक राज्यके १३०,१३१,१३३ 
नेतिक विकास और घनका मेरु १६३ 


१३७० 


२०६ 
ह प्‌ 
पचायत १६७ 
४. सीग्यतम स्यायाकृय_ १३० 


फंति पैज्ञीका सम्पन्ध, आायेमि 


4८७, १८७, १८९ 

पत्नी प्रथा ६७ 
परिवत्तनफकी * आवश्यकता, 

समाजसे "१" १७२, १७३ 
पायथोगोरसका प्रभाव, सिस- 

“ लीपर २ 
४+ “ की व्यवस्थामें 
सम्पत्ति - विष- 


यक अधिकार ४8७ 

पाश्चात्य देशोमि भोतिकता 
हे का १£८६,१८७ 
द » में स्त्ियोंकी 

है स्थिति 
पुरुषों जौर स्तियोंकी समानता 
१२२,१२३ 
४ की प्राधान्य. १८६,१८७ 
|. के काय रे १८८ 
'प्रोलिटिकस १२, ७७-७५, ९९, १७७, 
पृ९ण 

» जोर रिपब्छिकर्म 
विषमता <९,९० 
9. का मुख्य सिद्धान्त <९ 

ड़. रिपब्लिक तथा 
«.. छाँजसे सम्बन्ध ७८,७५९ 


१८६ 


अफलातूनकी सामाजिक व्यवस्था । 


पोलिटिफ्समे लोकमतके 
विचारका आरंभ १६२ 
9 मैं व्यावहारिकता _७३,७७ 


प्रकृतिवेषभ्यका सिद्धान्त ८८ 

प्रतिनिधित्वका अभाव, भफला 
तूनके समयमे ११२ 

प्रवृत्तिसारं जप 


8. की अधानता, अफ 
लातूनके मतानुसार ५८ 


प्राणद्शड १४ १-१ ४६ 
ध्रोटेगोरस २ 
ब्‌ं 
बच्चोंकी शिक्षा १५०, १७१ 
बाजार निरीक्षक १३१ 

बालाजी विश्वनाथक्की जागीर- 
पद्धति “११७ 
बालिफाभोंकी शिक्षा ल्‍ १०० 
बीथियस १ज९ 
बीसेकेट १०० 


बुद्धि ओर कान्नका सामझूस्य १२ 
8. की अओग, शासनकार्यसं १२ 
७. की प्राप्षान्य, वासनापर १०० 
». की शासन “० णर 
9 वेंगे आवश्यकता, सम्राजके 


लिए « डे०, ३१ 
बुद्धिमेदकी समस्या ७७) 
बुद्धिमान रक्षक ३०, ३१ 
बौद्ध पथ १५७,१७८ 


अलनुक्रमणिका । 


ब्रिटिश राज्य सघटन, मिश्र 
राज्यतन्नका उदाहरण 
ब्रेडले 


११२ 
१७०५ 


०० 
भारत (प्राचीन ) में गुरुका 
मान 
भूमिका विभाजन ११६, ११७ 
». पर अधिकार ११७,११६ 
भोगोक्िक परिस्थितिका ध्यान, 
अफछातृनके काब्पनिक 
राज्यमें 
भौतिकताकी प्रबकृता, पाश्चाट्य 
देशो १८६,१८७ 
भौतिक सुखका अभाव, भफला- 
तूनकी व्यवैस्थामे, प्रथम 
दो चर्गोंके लिए ६६,६५७ 


"मेँ 
मजिस्ट्रेट १8०,१३१,१ 8 ३ 
मठ व्यवृस्थापर अफलातृनके ७५ 
प्रथोंका ्रभावध * १५५९ 
मताधिकारका आधार, अफला- 
“* तूनकी व्यवस्था १६० 
७... का उपयोग ११६ 
».. % अनके अनुसार १२५ 
मंनका ब्रिगुणात्मक रूप ५१-७३ 
मनुष्यका वह श १७३ १७५ 
मनुष्य जातिकी सामाजिकता १७१ 
धख्ा० २४॥ 


१७० 


१3१3४ 


२०५७ 


मनुष्य संज्याका “नियंत्रण * ७५० 
मनुस्थति, खिर्योंके सम्बन्ध्मं १८४ 


मम, कगडेका मूल ३४,४७५ 
महाभारत १३,१०७, १७८ 
साध्यमिक शिक्षा १०२ 


मानव जीवनका उह श, अफ- 


छातूनके सवानुसार॒ १६० 
मिश्रक्ता श्ेणी विभाग २ 
मिश्रण तत्वका उपयोग, 

विवाहमें “३२३ 


मिश्र देशवालोंका गर्शितज्ञान १७३ 


मिश्नराउ्य १०,११९ 
मिश्नराउत्र-शासन ५८,९५९ 
मिश्ररात्प-संयटन ६५ ११ ९, के 
मिश्रशासल व्यवस्था १३३, १३४ 
डी के ७ 
युद्धका उद्धव १०७ 
५ की परिणाम, शान्तिस्था-न 
पनके निमित्त १०३ 
के सम्बन्ध्मं अफछातूंन १०५ 
के सर्ब॑ंधम राबंठ वाऊ॒पोल १०५ 
युद्धनीति १७३,१०४ « 
युनानकी शिक्षापद्धति १०७० 
४» में सुलभूत विधानका 


प्रचलन १३० 
» में स्षियोंका उपयोग... ४4 
यूनानी, मिश्रवासियोंक्री तुछ- 


नामें १५३ 


२3०८ 
चरोपीय महायुद्ध * १०४, १०५ 
यीद्धा कैसे चाहिए २०, ३० 
योहूवर्गू ४9, २७५ 
र्‌ 
रक्षक मंडर, नियम ।विधानका 
१२६, १९७ 


"रजोंगुणका उपयोग, राज्यमें २५,३० 
राजकीय अनुभव,  शिक्षाका- 
आवश्यक अग ३७ 
राजकीय कार्योका काका रूप १६ 
राज्यका कर्तव्य, अपराधके 
सथपधर्मे 
राज्य धुरघधर ७८, ७९, 
4:५ ४० कार्य ७९. ८५ 
४. के कार्यकी निरंकुशता 
गे <०,८१,<७,<४८,९०,९१ 
राज्य शासनकी तुलना, नो 
““सचालन से 4द्े 
राज्य शाख्के विवेचनर्में कला- 
ओंका उदाइरण १७ 
राज्य सचारकः की तुछना, 


१३७१ 


चिकित्सक पे ८ 3॥< ३ 
सत्रि सभा १४५ 
१9 के सदस्त १5३ 
राबरट वालपोल, हंग्लेंडके प्रधान 
मत्री' प्ृ७७५ 
रासचरित-मानस १३३ 
र्सायण १०७; १७८ 


अफलातूनकी सामाजिक व्यवस्था । 


राष्टरका शीरझ भौर भौगोकिक 


परिस्थिति 


११४ 


रिपब्छिक २, ५, १६, ७७,५७८, 


हि 


१5६०,१ ३५, १७७- 
१45०, १६३, १६७ 
१७८, १७५९ 
ओर पोलिटिकससें 
विष्तता <९,९० 
का आधार मूक 
“गुण, धर्मांनुसरण १०१ 
का प्रभाव ओऔीसपर_ ५ 
का प्रभाव, प्ूरोपके 
इतिहासपर ७४ 
का मुख्य सिद्धान्त «९ 
का वर्गीकूरंण...._ १७९ 
का वस्तु विषय*२३, 
२४, २६ 
की अव्यावहारिकता ११९ 
की निर्वाचनपद्धति १६४७ 
की समाज-रचनाके 
" दो तत्त्व ०34 
की सामाजिक व्य- 
चस्था. ७४5, ११५ 
के सिन्न भिन्न रूप २३ 
में कोकमतके-विचा- 
रका कभाव 
सें अमविभाजनका 
तश्च 


११४ 


३१२ 


अनुक्रमणिका । 


ख्सो 
रोजगार-धन्धा, प्रा्मोमें 
रोजगार-भनन्‍्धेका निषेध, अफ- 
लातूनकी व्यचस्थामे ११७, 
१२०-१२२ 


१५५ 
१२० 


ते 

छाँज ५, १२, ७७, ७८, १७७-- 

१०५९, १६३, १६६, 
६६७,१६५, ३१७५ 
8 की उद्दश्य «. ९८,९५९ 
9. का प्रभाव, भीसपर पु 
3. * रचना काल ९७ 
४. का राजकीय सिद्धान्त९५,१०१ 


७. की अव्यावहारिकता ११९ 
9% क्री निर्वाचन पद्धति १६४ 
». कं विवेचन-शे की ९७ 
» की शिक्षापद्धति १५०-१५४ 
9. * 'सद्दान्त ९७ 
5. में आत्मसंयम ११३ 


४» में निराशाकी कक. ९७ 
४» मे बुद्धि ओर क्कतूतका 

सामंजस्य १२ 
१ में राज्यका स्वरूप १७०७ 
७. में छोकमतका सम्पान 


११२,१३३ 

१9 में ध्यावद्वारिकता ७३,७७ 
» में असविभाजनका 

सिद्धान्त १२७ 


२०५९ 


छोक तंत्र १३१,११२ 
लोक प्रतिनिधि सभाफी आव 
श्यूक्रता ५२ 
लोक-प्रतिनिधि-संस्थाए १६४७ 
लोकमतका सम्मान, रोज मे ११२ 
» के विचारका अभाव, 
रिपब्छिक से 
# के विचारका आरंभ, 
पोछिटिकसमें 
लोकवर्गमूऊक मताधिकार 
लोकसम्रहका कार्य, दै/शैनिकके 
लिए ६० 
ल्ेकसमति, शासन के लिए आा 
चश्यक 4.८२ 
लोकँससा ११६, १३२, १३३/१३५ 
४. की सदस्यता १२६ 
8 के अधिवेशन. १३० 
४». के कार्य ६१२६, १२०छनक२९ 
३३१, १३३ 


4१२ 


३१ के 
१२८ 


च्‌ 
वयोमयाँदा, शासन ध्यवस्थामें ३६० 
वर्गान्तरीकरण ६०५ 


श अफलातृनकी 
ग्यवस्थामें ७६ 
वर्गीकरण, रॉजमें १२० 
वर्णसेद २४-२७, ५३ 


9. से छाभ २०; २५९ 


